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KERKGESCHIEDENIS. 


OVER  DE  OORZAKEN  EN  DE  BETEEKENIS 


DIK 


OPHEFFING  VAN  DE  ORDE  DER  JESÜITEN  DOOR  PAUS 
CLEMENS  XIV,  IN  HET  JAAR  1773. 


I. 


Het  is  geenszins  om  oude  twisten  op  te  rakelen  of  om  nieu- 
we te  veroorzaken  dat  wij  het  onderwerp  wenschen  te  behande- 
len ,  aan  het  hoofd  van  dit  opstel  geplaatst.  Zou  zulk  een  doel 
reeds  een  wetenschappelijk  tijdschrift  onwaardig  zijn,  door  de 
Christelijke  liefde  wordt  het  ten  eenenmale  buitengesloten. 

Hoezeer  wij  ons  der  moeijelijkheid,  ja  der  neteligheid  van  ons 
onderwerp  bewust  zijn  en  insgelijks  niet  vergeten  hoe  gemak- 
kelijk bij  onderwerpen  als  het  onderhavige,  menschelijke  harts- 
togten  in  het  spel  komen  en  diep  gewortelde  vooroordeelen  een 
altijd  nadeeligen  invloed  kunnen 'uitoefenen,  echter  hebben  wij 
ernstig  en  gemoedelijk  gemeend  in  het  belang  der  wetenschap 
zoowel  als  der  praktijk,  eene  poging  te  moeten  wagen,  om  een 
onpartijdig  onderzoek  in  te  stellen  op  een  gebied ,  dat  tot  hier- 
toe over  het  algemeen,  hetzij  met  blinde  voorliefde,  hetzij  met 
even  blinden  weerzin  werd  betreden  of  gadegeslagen  ^). 

De  omstandigheid  daarenboven  dat  in  onze  taal  of  door  onze 
Godgeleerden,  voorzoover  ons  bekend  is,  nog  niets  belangrijks 
over   deze   gewigtige  aangelegenheid  geschreven  is,  doet  ons  te 
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eerder  deze  poging  ondernemen ,  in  de  hoop  dat  het  tevens  den 
lezers  van  dit  tijdschrift  aangenaam  zijn  zal,  niet  slechts  losse 
stukken,  maar  ook  opstellen  te  ontvangen,  die,  van  meer  uit- 
gebreidheid, gedurende  verschillende  nommers  zullen  worden 
voortgezet. 

Zal  het  noodig  zijn  het  belang  van  ons  onderwerp  nader  in 
het  licht  te  stellen?  De  eigenaardige  gezindheid  die  het  meeren- 
deel  der  Protestantsche ,  ja  welligt  ook  het  meerendeel  der 
Boorasch-Catholieke  beschaafde  wereld  omtrent  de  inrigting  van 
Loyola  koestert,  schijnt  reeds  op  zich  zelve  dat  belang  te  sta- 
ven. Immers  te  oordeelen  naar  de  overtuiging  van  velen,  van 
hen  vooral  die  met  eene  hun  welkome  gejaagdheid  en  wellustige 
onrust  romans  als  Eugène  Sue's  wandelende  Jood  en  dergelijke 
belangrijke  geschriften  verslinden,  naar  hunne  overtuiging  te 
oordeelen  is  daar  een  Jesuit  in  den  omgeving  van  den  troon 
en  in  het  nederige  winkelhuis,  in  de  raadsvergadering  der 
Vorsten  en  in  de  vergeten  standen  der  maatschappij,  ja  zij 
rekenen  zich  nog  gelukkig  wanneer  niet  op  een  of  anderen 
guren  winteravond  een  man  hunne  kinderen  weg  komt  voeren, 
of  hun  het  moordend  staal  door  de  borst  doet  vlijmen,  in 
welk  geval  die  man  natuurlijk  een  Jesuit  is.  Maar  ook  zij 
die  boven  dergelijke  kinderachtige  en  romantische  beschouwin- 
gen verheven  zijn,  kunnen  zich  naauwelijks  ontdoen  van  de 
gedachte,  dat  de  gasbuis  niet  sneller  de  ligt  ontvlambare  stof 
naar  alle  deelen  der  stad  voert,  dan  de  invloed  van  den  gene- 
raal te  Rome  zich  naar  alle  hoeken  der  wereld  verspreidt.  Ter- 
wijl men  het  naauwelijks  waagt  van  de  instelling  van  Loyola, 
zorgvuldig  kennis  te  nemen  en  al  te  diep  door  te  dringen  in 
die  holen  van  ^'duivelsche  ongeregtigheid,^  behoudt  de  sociëteit 
van  Jezus  daardoor  juist  zooveel  geheimzinnigs,  waardoor  de 
meesten  zelden  weinig  meer .  van  haar  weten  dan  dat  zij  iets 
zeer  vreesselijks  en  iets  zeer  akeligs  is. 

In  dien  algemeeneu  schrik  waaronder  de  menschheid  zucht, 
schijnt  zij  door  niemand  te  kunnen  worden  verlost,  daar  op 
ieder  die  het  minste  ten  voordeele,  niet  alleen,  maar  ter  bil- 
lijke waardeering  van  de  orde  der  Jesuiten  in  het  midden  waagt 
te  brengen  terstond  eene  zware  verdenking  ligt.  Een  verdenking 
of  van  een  "handlanger  van  Loyola"  te  wezen,  een  Jesuit  "de 
robe  courte'*  of  van  zeer  onnoozel  te  zijn  en  daardoor  aan  de 
kwade   trouw  van  anderen  niet  te  kunnen  gelooven.  —  In  het 
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eerste  geval  begroet  meu  u  met  afschuw,  in  het  tweede  met 
schoaderophalecd  medelijden. 

Zoo  komt  men  niet  verder  I 

Maar  laat  de  algemeene  overtuiging  waarheid  behelzen,  laat 
in  iedere  vergaderzaal,  in  iedere  gemeente,  in  iedere  geletterde 
of  ongeletterde  vereeniging  een  Jesuit  verborgen  zijn,  die  met 
ons  wel  het  brood  in  den  beker  zal  doopen  maar  eindigen  zal 
met  ons  te  verraden,  laat  het  zoo  zijn,  dan  zal  niemand  het 
onbelangrijk  kunnen  achten,  wanneer  wij  de  tijdelijke  verbreking 
van  dien  schrikkelijken ,  dien  duisteren,  dien  geheimzinnigen 
invloed,  ten  gevolge  van  het  Breve  van  Qanganelli,  tot  het 
onderwerp  onzer  opzettelijke  navorsching  maken;  en  dat  zulk 
eene  navorsching  in  een  wetenschappelijk  Tijdschrift  geen  on- 
vaardige plaats  behoeft  te  bekleeden,  volgt  uit  de  erkenning 
van  datgene,  wat  in  de  algemeene  overtuiging  aangaande  de 
inrigting  van  Loyola  ontwijfelbaar  waar  is. 

Immers  wanneer  wij  ons  voor  den  geest  roepen  dien  majestu- 
eosen  stoet  van  geleerde  en  diepzinnige  orden,  die  de  Roomsche 
Kerk  der  middeneeuwen  op  eene  statige  cathedrale  met  breede 
zuilen  doet  gelijken,  en  wij  daarna  van  de  geschiedenis  moeten 
leeren  dat  alle  die  orden  schier  verzwolgen  zijn  door  die  eene, 
die,  als  uit  de  ruinen  der  Roomsche  Kerk  ontstaan,  eerst  drie 
eeuwen  telt  en  gedurende  die  drie  eeuwen  dit  in  ieder  geval 
met  Hem,  naar  wien  zij  zich  genoemd  heeft  gemeen  had,  dat 
zij  een  teeken  was,  dat  wedersproken  werd,  ja  gedurende  die 
drie  eeuwen  het  voorwerp  van  de  hevigste  beschuldigingen,  van 
de  scherpste  vervolgingen,  van  den  loerenden  nijd,  van  de  be- 
spotting der  wereld  en  van  de  verachting  der  vromen  was,  dan 
zeker  eischt  de  man  der  wetenschap,  dat  hem  van  de  kracht, 
van  de  zwakte,  van  de  deugden  en  ondeugden  in  een  woord 
van  het  geheele  karakter  dier  orde  zorgvuldige  rekenschap  worde 
gegeven.  En,  wanneer  men  daarbij  op  het  tooneel  der  wereld- 
geschiedenis een  Paus  op  den  Stoel  van  Petrus  ziet  nederzitten 
om  met  bevende  hand  en  beweende  oogen  het  besluit  te  on- 
derteekenen, dat  die  orde  van  den  ganschen  aardbodem  doet 
verdwijnen,  wanneer  men  vervolgens  die  orde  niet  slechts  later 
krachtiger  dan  ooit  ziet  herleven,  maar  zelfs  haar  voortbestaan 
ook  tijdens  hare  officieële  ophefiSng  kan  gadeslaan  aan  de  hoven 
van  den  vriend  van  Voltaire  en  van  de  meesteres  van  Rusland , 
dan  klimt  gewis  onze   belangstelling  en  dan  laten  wij  ons  met 
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geene  gemeenplaatsen    tevreden  stellen  die  ons  zulk  een  eigen- 
aardig en  vreemdsoortig  verschijnsel  niet  kunnen  verklaren. 

En  ook  zonder  zich  onmiddelijk  op  een  zuiver  wetenschap- 
pelijk standpunt  te  plaatsen,  van  welk  standpunt  natuurlijk  al- 
lereerst de  verschijnselen  zelve  onze  aandacht  behooren  te  trekken 
zonder  dat  men  terstond  naar  de  zedelijke  waarde  van  het  ver- 
schijnsel vraagt,  zijn  er,  indien  wij  ons  niet  al  te  zeer  bedrie- 
gen, reeds  zekere  algemeene  beschouwingen  die  zich  aan  ieders 
gezond  verstand  voordoen  en  opdringen  en  die  een  naauwkeu- 
riger  kennisneming  van  de  orde  van  Loyola  regtvaardigen  kunnen. 

£r  is  toch  ontwijfelbaar  een  zeker  instinkt  dat  ons  noopt  de 
zielkundige  mogelijkheid  of  onmogelijkheid  eener  zaak  reeds 
vooraf  te  bepalen ,  en  wanneer  men  dat  instinkt  ook  met  betrek- 
king tot  het  Jesuitisme  meer  had  geraadpleegd  zou  men  gewis 
in  minder  verkeerde  en  ongerijmde  voorstellingen  zijn  vervallen  ^). 

Uit   het   een   en   ander   zou  men  kunnen  vermoeden  dat  wij 
de  moeijelijke,  gevaarlijke   en  ondankbare  taak  van  lofredenaar 
der  Paters  Jesuiten  te  zijn,  op  ons  hadden  genomen.  Eerderom 
ieder  misverstand  te  voorkomen,    dan  wel  omdat  wij  zulk  eene 
verklaring  ernstig  noodzakelijk  achten,  verzekeren  wij,  dat  zoo 
door  ons  voor  de  orde  der  Jesuiten  onpartijdigheid  wordt  geëischt 
en  waarheid  en  zoo  wij  roeenen  dat  het  tijd,  hoogtijd  wordt  ook 
op  kerkgeschiedkundig  gebied  in  ons  Vaderland  aan  onze  R.  C. 
mede-Christenen  het  voorbeeld  te  geven  van  onbevangenheid  waar 
het  geldt  de  historische  beschouwing  van  elkanders  lotgevallen , 
inrigtingen    en    leerstukken,    het   niet   is  omdat  wij  de  minste 
sympathie  koesteren  jegens  een  orde,  die  ook  daar,  waar  zij  van 
alle  hatelijke  beschuldigingen  zou  kunnen  worden  vrijgesproken, 
ook    daar   waar   het  blijken  mogt  dat  zij  niet  dan  met  de  zui- 
verste   bedoelingen    en    edelste   middelen  heeft  gehandeld,  nog- 
thands  als  orde  en  bovenal  als  vertegenwoordigende  een  beginsel , 
met  onze  wijsgeerige  zoowel  als  onze  Christelijke  overtuigingen 
ten  eenemale  in  strijd  is. 

Neen,  ons  doel,  wij  gaven  het  aan  den  aanvang  van  ons  op- 
stel reeds  te  kennen,  is  alleen  wetenschappelijk  en  praktisch  en 
in  geenen  deele  apologetisch.  Wij  zullen  slechts  hier  en  daar 
den  schijn  kunnen  hebben  van  eene  apologie  te  schrijven,  waar 
wij  om  de  ware  toedragt  der  zaak  in  het  licht  te  stellen ,  som- 
mige ongerijmde  historische  voorstellingen  aan  een  nimmer  over- 
bodige kritiek  zullen  moeten  onderwerpen. 
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Het  wetensohappelijk  doel  dat  wij  ons  met  het  onderzoek  naar 
de  geschiedenis,  zoowel  als  naar  de  oorzaken  en  de  beteekenis 
van  de  opheffing  der  orde  van  Loyola  door  Paus  Clemens  XIV 
voorstellen,  is  tweeledig.  Het  draagt  een  geschiedkundig  en 
een  wijsgeerig  karakter. 

Geschiedkundig,  Reeds  meenen  wij  dat  bet  niet  overbodig 
is  om  op  kerkhistorisch  gebied  de  lotgevallen  en  handelingen 
der  tegenpartij  met  kalmte  gade  te  slaan,  maaar  afgescheiden 
hiervan ,  schijnt  het  mij  toe  dat  in  de  geschiedenis  der  suppres* 
sie  van  de  Jesuiten  zeer  veel  historische  dwalingen  zijn  binnen- 
geslopen, die  voor  eene  historische  kritiek  terstond  zullen  moe* 
ten  vallen. 

Ons  wijsgeerig  doel  houdt  in  zich  na  te  gaan ,  welke  de  loop 
der  gedachten  (la  marche  des  idees)  zij  geweest,  die  de  vernie- 
tiging heeft  mogelijk  gemaakt  eener  orde,  die  zulke  diepe 
sympathiën  had  in  de  harten  van  velen  en  gedurende  zooveel 
jaren  als  de  quintessence  der  R.  C.  kerk  werd  beschouwd. 

Terwijl  eindelijk  ons  praktisch  doel  met  heerschende  meenin- 
gen en  gezindheden  ten  opzigte  der  Roomsche  kerk  in  het  al- 
lemaauwste  verband  staat. 

Want  het  komt  mij  voor  dat  niettegenstaande  de  heftigheid, 
ja  de  bitterheid  die  meermalen  tegenover  de  Roomsche  kerk  be- 
staat, niet  veel  anders  dan  de  populaire  en  meest  verspreidde  voor- 
stelling uitgesproken  wordt  in  den  zoo  dikwijls  herhaalden  uitroep: 
Babyion  is  gevallen!  Wij  wenschen  hiertegenover  onze  nede- 
rige, maar  op  geschiedenis  gebouwde  overtuiging  uit  te  spreken: 
Bome  is  niet  gevallen ,  Rome  staat  en  zal  staan.  Is  deze  waar- 
heid als  waarheid  reeds  belangrijk,  zij  wordt  het  dubbel,  waar 
een  ieder  inziet  dat  van  haar  de  wijze  van,  zoowel  als  het  aan- 
houden in  het  bestrijden  van  Rome  genoegzaam  geheel  afhangt. 
Is  Babyion  gevallen ,  zoo  kan  het  Protestantisme  op  zijne  roem-, 
rijke  lauweren  rusten.  Is  Babyion  gevallen,  zoo  behoeft  de 
vereeniging  in  Frankrijk  van  wereldlijken  en  geestelijken  tot 
een  despotische  magt,  zoo  behoeft  het  concordaat  van  Oosten- 
rijk met  den  Pausselijken  stoel ,  zoo  behoeven  de  steeds  stoutere 
aanmatigingen  van  de  geestelijkheid  in  België,  zoo  behoeft  de 
aanwassende  en  reeds  niet  onbelangrijke  minderheid  van  R.  Ca- 
tholieken  in  ons  Vaderland  ons  geen  vrees  aan  te  jagen.  En 
inderdaad  bij  de  oppervlakkige  en  vaak  heerschende  beschou- 
wing  der    kerkgeschiedenis,  schijnt  alle  vrees  overbodig.     lm- 
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mers,  zoo  meent  men,  heeft  de  Boomsche  kerk,  ged arende 
"den  nacht  der  middeneeuwen"  onbepaald  geregeerd.  Schoon 
al  een  enkele  stem  zich  nu  en  dan  heeft  verheven  tegen  deze 
onbetwistte  alleenheerschappij,  schoon  de  vlammen  der  brand- 
stapels van  een  enkelen  martelaar  nog  somtijds  haar  rooden 
gloed  tegen  de  muren  van  Rome  doen  weerkaatsen,  de  kerk 
van  Rome,  men  schijnt  het  te  gelooven,  heeft  in  de  midden- 
eenwen  geen  wezenlijk  letsel  bekomen  of  zelfs  geen  emstigen 
aanval  te  dachten  gehad.  Maar  wat  gebeurt  er?  Tegen  het  mid- 
den der  zestiende  eeuw  heeft  God  op  eenmaal  gesproken:  Daar 
zij  licht!  en  ineengestort  is  de  aloude  kerk,  die  nu  slechts 
met  moeite  en  strijd  haar  zieltogend  bestaan  voortzet.  Dat  nu 
onze  kansels  weergalmen  van  overwinningskreten,  en  in  onze 
openbare  vergaderingen  de  gelukwenschingen  niet  eindigen  over 
den  val  dezer  geduchte  magtl  Immers  heeft  de  A^gezegende  Her- 
vorming" alles  gedaan,  de  doodelijke  wonde  is  aan  Rome  geslagen 
en  het  overige  mag  men  veilig  verwachten  van  de  vooruitgang 
en  de  ontwikkeling  van  den  menschelijken  geest.  Zie,  de  natuur- 
wetenschappen gaan  vooruit  met  rasse  schreden ,  de  heldere  zon 
der  kennis  en  der  algemeene  verlichting  zendt  hare  stralen  tot 
in  de  onkundigste  hoeken  der  maatschappij  en  waar  de  geest 
rijpt  en  het  verstand  zich  ontwikkelt,  moet  Rome  vallen,  zelfs 
indien  het  nog  niet  gevallen  ware. 

Waar  men  van  een  geduchte  magt  niets  anders  weet  dan 
dat  zij  vroeger  eene  onbetwistte  heerschappij  heeft  genoten, 
maar  op  eens  een  gevoeligen  slag  heeft  ontvangen,  m.  a.  w. 
waar  men  zich  de  Roomsche  kerk  voorstelt  als  een  monster 
waaraan  niemand  het  hoofd  dorst  te  bieden  tot  de  onversaagde 
Luther  de  stoute  poging  waagde,  daar  meent  men  gemakkelijk 
dat  die  eerste  poging  ook  de  laatste  zal  zijn,  en  de  vijand  eens 
onder  de  oogen  gezien,  reeds  op  het  slagveld  nederligt  om  den 
genadeslag  af  te  wachten. 

Intusschen  wenschen  wij  in  verband  met  de  opheffng  van  de 
orde  der  Jesuiten  aan  te  toonen  dat  deze  overtuiging  zoowel 
aangaande  de  vorige  heerschappij  van  Rome,  als  aangaande  de 
tegenwoordige  overwinning  van  het  Protestantisme  op  een  ge- 
vaarvol misverstand  rust. 

Wij  zullen  dus  ons  wijsgeerig  zoowel  als  ons  praktisch  doel 
nader  moeten  toelichten ,  voor  wij  tot  de  eigenlijke  behandeling 
van  ons  onderwerp  kunnen  overgaan. 
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Niets  is  belangrijker  dan  den  natuurlijken  gang  der  men- 
schelijke  denkbeelden  in  de  geschiedenis  na  te  gaan,  vooral 
wanneer  wij  daardoor  tot  de  slotsom  mogen  komen,  dat  iedere 
tegenstand,  dien  men  aan  de  wettige  vrijmaking  des  geestes 
van  menschelijke  banden  biedt,  in  het  eind  blijkt  vruchteloos  te 
zijn.  Het  schijnt  mij  toe  dat  wij  nergens  gemakkelijker  tot 
die  slotsom  komen  dan  waar  wij  het  ontstaan ,  de  daden  en  de 
ophefiSng  der  Jesuiten  gadeslaan.  Wanneer  wij  dat  doen  mee- 
nen  wij  tot  de  stelling  geregtigd  te  zijn  die  wij  beginnen  met 
uit  te  spreken  terwijl  zij  hier  voorloopig,  maar  vooral  in  den 
loop  onzer  geschiedenis,  zoo  wij  hopen,  overvloedig  zal  worden 
bewezen. 

Onze  stelling  luidt:  De  orde  der  Jezuiten,  ingesteld  en  ont- 
staan om  tegen  de  wettige  vrijmaking  des  geestes  door  de  Kerk* 
hervorming  en  de  herleving  der  wetenschappen  in  de  zestiende 
eeuw  een  dam  op  te  werpen,  is  gevallen  ten  gevolge  van  hare 
miskenning  van  de  natuur  van  den  menschelijken  geest  en  ten 
gevolge  van  de  noodzakelijke  misbruiken  en  uitspattingen  die, 
na  een  langdurige  onderdrukking,  aan  de  herovering  der  vrij- 
heid verbonden  zijn.  Of  om  de  zaak  op  meer  in  het  oog  val- 
lende wijze  uit  te  drukken:  Het  Jezuitisme,  geboren  om  den 
Bijbel  te  weren,  is  bezweken  voor  de  magt  der  Encyclopédie^). 

Wij  beginnen  met  het  eerste  gedeelte  onzer  stelling,  dat  uit 
den  aard  der  zaak  historisch  zijn  moet  en  waaruit  ons  zal  blij- 
ken dat  het  ontstaan  van  de  orde  der  Jezuiten  inderdaad  een 
contrareform  mag  worden  genoemd. 

Niemand,  zelfs  niemand  onder  de  aanhangers  der  Hoomsch- 
Catholieke  Kerk,  ontkent  dat  ten  tijde  der  Hervorming  die 
Kerk  in  diep  verval  verkeerde  en  dat  de  behoefte  aan  eene 
gewigtige  verandering  zich  deed  gevoelen,  die  zich  van  het 
hoofd  tot  de  voeten  van  dat  reusachtige  maar  kranke  ligchaam 
moest  uitstrekken.  Te  gelijk  mogen  wij  niet  onopgemerkt  laten 
dat,  zoo  de  zeden  voor  de  Hervorming  in  de  Eoomsche  Kerk 
veel  te  wenschen  overlieten,  ook  aan  de  dogmatiek  de  uoodige 
gestrengheid  en  bepaaldheid  ontbrak.  Er  was  steeds  om  zoo 
te  spreken  in  het  dogma  van  Eome  een  speelruimte  over- 
gelaten, waardoor  wel  alle  grove  ketterijen  geweerd  bleven,  maar 
die  eene  zekere  vrijheid  van  rigtingen  en  overtuigingen  geens- 


8  KEBKGESGHIEDEN 18. 

zins  buitensloot.  Juist  in  dien  tijd,  dien  men  gewoon  is  den 
nacht  der  middeneeuwen  te  noemen,  en  dien  men  van  scholastieke 
dorheid  pleegt  te  beschuldigen,  ontdekken  wij  een  leven  en  een 
betrekkelijk  zich  vrij  bewegen  der  geesten,  als  wij  wel  heden 
nog  in  de  Roomsche  Kerk  zouden  willen  aantreffen.  Wij  be- 
palen ons  tot  de  heenwijzing  naar  die  beide  groote  rigtingen 
die  een  gedeelte  van  de  Theologie  der  middeneeuwen  zoo  in- 
vloedrijk beheerschen ,  de  dominikaansche  en  de  franciscaansche , 
waar  tusschen  zich  de  meer  of  min  rationaliseerende  zoowel  als, 
althands  in  den  beginne,  de  mystische  rigtingen  bewogen,  die 
aan  de  beide  eerstgenoemden  niet  zelden  hetzij  tot  uitweg  hetzij 
tot  oplossing  moesten  verstrekken.  Door  dit  alles  kan  de  Room- 
sche Kerk  der  middeneeuwen,  daar  wij  nog  zwijgen  van  de 
verschillende  kerkregtelijke  beschouwingen,  allerminst  van  een- 
vormigheid of  gebrek  aan  leven  worden  beschuldigd  en  daaruit 
laat  zich  tevens  gedeeltelijk  verklaren  hoe  in  de  zestiende  eeuw 
het  Evangelische  dogma  bij  zooveel  verschillende  geesten  ingang 
vond.  Er  is  in  een  woord  in  de  Theologie  der  Roomsche  Kerk 
sints  haar  ontstaan  tot  op  het  Concilie  van  Trente  een  ontwik- 
keling, een  proces,  en  waar  zulk  een  ontwikkeling,  zulk  een 
proces  plaats  grijpt  is  leven  en  is  de  mogelijkheid  tot  het  vin- 
den der  waarheid  gegeven.  De  Roomsche  Kerk  kan  dus  geacht 
worden  tot  de  Hervorming,  althands  wat  haar  Theologisch  ka- 
rakter betreft,  voor  haar  deel,  veel  te  hebben  bijgedragen  en 
medegewerkt.  Het  is  dit  juist  wat  de  Orde  der  Jesuiten,  reeds 
bij  haar  ontstaan,  heeft  ingezien  en  begrepen,  en  daarmede  over- 
eenkomstig heeft  zij  hare  pogingen  en  werkzaamheid  ingerigt. 
Aan  de  Kerk  ontbrak  een  strenge  tucht  en  een  streng  dogma. 
De  orde  der  Jesuiten  zou  in  beide  deze  gebreken  overvloedig 
komen  voorzien.  Haar  voorzien  in  het  eerste  gebrek  heeft  het 
herstel  der  passieve  gehoorzaamheid  en  als  vrucht  daarvan  de 
onvermoeide  zendingsarbeid  ten  gevolge  gehad,  waardoor  de 
Kerk  in  andere  werelddeelen  won,  wat  zij  in  Europa  mogt  ver- 
liezen, en  van  haar  voorzien  in  het  tweede  gebrek  is  het  Con- 
cilie van  Trente,  dat  het  Roomsche  dogma  heeft  doen  bevrie- 
zen, het  gewigtigst  monument. 

Wat  de  tucht  betreft,  zoo  hebben  wij  de  Constitutiones  der 
Jesuiten  slechts  na  te  gaan  om  terstond  van  hare  gestrengheid, 
hare  methodische  en  mechanische  gestrengheid  overtnigd  te  wor- 
den en  te  gelijk  in  te  zien  dat  zij  met  het  handhaven  der  ge- 
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strengste  tucht   te  gelijk  een  leger  wilde  organiseren,  bestemd 
om  de  wereld  voor  Rome  te  winnen. 

Het  boek  der  Constitutiones  en  Declarationes  van  de  Socië- 
teit der  Jesoiten  levert  een  te  belangrijk  geheel  van  in  dit  opzigt 
uitmuntende  bepalingen  op,  om  er  hier  niet  met  een  enkel  woord 
vanr  te  spreken.  Het  is  door  Ignatius  in  het  Spaansch  opge- 
steld en  door  Polanque  in  het  latijn  vertaald.  Volgens  deze 
Constitutiones  zijn  er  zes  rangen  in  de  Compagnie  a  de  novüii^ 
h  de  tijdelijke  medebroeders^  c  de  scholastici^  d  de  coadjutores 
spirióuales^  e  de  prqfessi  der  drie  geloften^  f  de  Prqfessi  der 
vier  geloften^  die  eigenlijk  eerst  in  de  volste  beteek enis  van  het 
woord  leden  der  orde  zijn.  De  eerste  rang  laat  zich  weder  in 
drie  klassen  verdeden.  1.  Zij  die  tot  het  priesterambt  bestemd 
zijn;  IT.  zij,  die  voor  niet-geestelijke  bezigheden  worden  ge- 
bruikt, UT.  zij,  die  geen  bepaalde  bestemming  hebben,  maar 
naar  goedvinden  des  superieurs  voor  verschillende  doeleinden 
worden  gebruikt.  Tot  den  tweeden  rang  behooren  kosters, 
portiers,  koks  en  dergelijken.  De  vierde  rang  is  voor  het  be- 
stuur der  colleges,  voor  prediking,  onderwijs,  zendingsarbeid 
bestemd.  Uit  den  laatsten  rang  alleen  wordt  de  Generaal  ge- 
kozen, alsmede  de  assistenten,  Secretaris-Generaal,  Provincialen. 
In  alle  andere  opzigten  is  volkomen  gelijkenis  tusschen  de  ver- 
schillende rangen,  met  eene  uitzondering  slechts:  het  kleed  der 
fratres  coadjutores  is  een  palm  korter  dan  dat  van  anderen, 
ook  dragen  zij  niet  de  vierkante  barret.  De  proeftijd  duurt  van 
tien  tot  zeventien  jaren.  De  volkomene  plegtige  geloften  ge- 
schieden slechts  als  men  dertig  jaren  telt.  Geen  kerkelijke 
waardigheid  mag  worden  aangenomen ,  tenzij  de  Paus  er  iemand 
bepaald  toe  dwingt.  Bij  den  Generaal  berust  de  hoogste  magt. 
Alle  drie  jaren  komen  bij  hem  catalogen  in  van  iedere  Provin- 
cie, waarin  alles  staat  over  ieder  subjekt.  De  locale  overheden 
geven  iedere  week  verslag  aan  hun  Provinciaal  en  alle  drie 
maanden  aan  den  Generaal.  Deze  oefent  zijn  oogmerk  en  wil 
uit,  niettegenstaande  alle  verzet.  Om  een  der  Professi  van  de 
orde  t«  ontslaan  moet  de  Paus  zijn  toestemming  geven.  In  de 
congregatio  heeft  de  Generaal  twee  stemmen  en  hij  beslist  in 
geval  van  staking.  Echter  heeft  hij  een  ad  monitor,  die  hem 
eerbiedig  aanmerkingen  kan  maken.  De  Generaal  kan  geen 
waardigheid  aannemen ,  dan  met  toestemming  der  orde.  Er  zijn 
vier  oêêiêlenten  die  gedurig  waken  moeten  dat  de  bepalingen, 
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waaraan  de  magt  des  Generaals  gebonden  is,  stipt  worden  na- 
geleefd, daar  deze  in  geval  van  doodzonde  of  ketterij  afgezet 
kan  worden  *). 

Uit  de  aangehaalde  constitutioneele  verordeningen  blijkt  ge- 
noegzaam dat  wat  wij  aangaande  de  herstelling  der  tucht  aan- 
merkten ,  iu  de  inrigting  zelve  der  sociëteit  van  Jezus  zijn  grond 
vindt.  Hoe  dikwijls  men  ook  aan  de  Jezuiten  moge  hebben  te 
laste  gelegd  dat  zij  anderen,  vooral  in  den  Biechtstoel,  eene  niet 
zeer  gestrenge  zedeleer  onderwijzen,  zoo  herinner  ik  mij  niet, 
dat  op  enkele  en  zeer  onbewezene  uitzonderingen  na,  zij  ooit 
zelve  van  losbandigheid  zijn  beschuldigd  geworden. 

Daar  trad  dus  de  phalanx  van  Bome  op  met  een  man  aan 
het  hoofd ,  die  eenmaal ,  als  een  gewond  krijgsman  aan  een  smar* 
telijk  en  pijnlijk  ziekbed  was  gebonden.  Geboren  in  1491 
ouder  de  regering  van  Ferdinand  en  Isabella  behoorde  hij  tot 
een  der  meest  aanzienlijke  geslachten  van  Biscaje.  Zeven  zijner 
broeders  zijn  reeds  in  de  krijgsdienst,  en  ook  hij  verkiest  de 
vermoeijenis  van  den  oorlog  boven  de  gemakken  van  een  leven 
aan  het  hof,  en  dient  de  vanen  van  Antoine  Manrique,  hertog 
van  Najare  en  grande  van  Spanje.  Aeeds  nu  zal  hij  zich  in 
zijne  onversaagdheid  en  vastberadenheid  doen  kennen.  Daar, 
met  schending  van  het  tractaat  van  Noyon  Pampeluna  door 
Karel  V  bezet  wordt  gehouden,  wordt  deze  stad  belegerd  door 
André  de  Foix ,  aan  het  hoofd  der  Pranschen.  Ignatius  Lojola 
bevindt  zich  in  de  belegerde  stad.  Hij  leidt  den  opstand  tegen 
de  reeds  overwinnende  Pranschen.  Pampeluna  opent  reeds  hare 
poorten.  Ignatius  trekt  zich  terug  in  een  citadel,  zonder  man- 
schap noch  ammunitie.  Hi]  steunt  op  zijn  moed.  Men  wil 
onderhandelen.  Hij  slaat  alle  onderhandeling  af.  Bij  den  aan- 
val wondt  hem  een  steen  het  linkerbeen.  Ignatius  valt  en  de 
citadel  valt  met  hem.  '  De  Franschen  iu  bewondering  van  zijn 
moed,  verplegen  hem  en  doen  hem  vervoeren  naar  het  kasteel 
van  Loyola.  Het  been  wordt  verbonden.  Het  verband  is  ver- 
keerd gelegd.  Nogmaals  moet  het  been  worden  gebroken.  Nog- 
thands  geneest  hij,  doch  zie  een  klein  beenachtig  uitwas  ver- 
toont zich  onder  de  knie.  Het  wordt  doorgezaagd.  Hij  blijft 
kreupel.  Op  het  ziekbed  vraagt  hij  een  riddergeschiedenis,  die 
hem  den  tijd  zal  korten.  Men  brengt  hem  het  leven  van  Jezus 
Christus  en  de  bloem  der  heiligen.  Yau  nu  aan  is  de  rigting 
van   zijn  gemoed  en   van  zijn  leven  bepaald.    Terstond  wordt 
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een  liefde,  opgevat  voor  een  schoone  aan  het  hof  van  Castilie, 
verloochend.  Het  vaderlijk  huis  wordt  ontvlugt ,  de  gelofte  van 
kuischheid  gedaan  en  reeds  ligt  Ignatius  geknield  voor  het 
wonderdoend  Mariabeeld  van  het  klooster  Mont-Serrat.  Voor 
dat  altaar  brengt  hij  den  nacht  door.  Daar  wordt  de  degen  op- 
gehangen ,  de  rijke  kleederen  afgelegd  en  van  daar  gaat  hij ,  een 
hard  koord  om  het  lijf,  de  wereld  in  waar  hij  een  werk  zal  tot 
stand  brengen ,  dat  hoe  men  het  ook  beoordeelen  moge ,  als  een 
der  merkwaardigste  gewrochten  van  den  menschelijken  geest 
moet  worden  beschouwd. 

In  een  volgend  nommer*  hopen  wij  de  geschiedenis  van  Loyola 
kortelijk  ten  einde  te  brengen  om  ons  dan  met  de  beteekenis 
en  de  verschijning  der  Jezuiten  tegenover  de  Hervormers  op 
het  Concilie  van  Trente  en  bij  andere  gelegenheden  bezig  te 
houden. 
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1)  Wij  hebben  de  voornaamste  geschriften  over  de  opheffing  van 
de  orde  der  Jesuiten  of  die  met  dat  vraagstuk  in  meer  of  min  naanw 
verband  staan,  slechts  op  te  noemen  om  deskundigen  terstond  te 
overtuigen,  dat  zulk  een  onpartijdig  onderzoek  volstrekt  niet  overbo- 
dig mag  worden  geacht,  terwijl  de  opsomming  dezer  geschriften  aan 
niet-deskundigen  het  bewijs  zal  leveren,  dat  dit  onderwerp  genoeg- 
zaam de  aandacht  der  geleerden  van  onderscheidene  rigtingen  heeft 
getrokken,  om  ook  nu  nog  op  eenige  belangstelling  aanspraak  te 
mogen  maken. 

Wy  beginnen  met:  la  vee  du  pape  clement  xrv  par  cailaccioli, 
waarvan  de  geest  en  strekking  welligt  reeds  worden  aangewezen  door 
het  motto,  dat  de  schrijver  zelf  aan  het  begin  van  zijn  werk  heefl 
geplaatst :  In  tempore  iracundiae  foetus  est  reconcüiatio.  Het  verscheen 
te  Parijs  in  1775.  Hoewel  Caraccioli  in  de  voorrede  verklaart:  „J'ai 
composé  eet  ouvrage  avec  Ie  plus  parfait  dësintéressement  sur  les 
récits  des  personnes  süres,  qui  n'avaient  nul  interêt  de  me  tromper 
et  je  n'ai  pas  avance  un  seul  fait  important,  sur  lequel  je  n'aie  con- 
sulté  des  témoins  oculaires  et  irréprochables . . . .  j'ai  lu  Fouvrage 
des  Religieux  de  son  ordre,  et  des  prélats  qui  Tavaient  particulie- 
rement  connu,  et  d'après  leur  avis,  j'ai  ajouté  ou  retranché,  ne  vou- 
lant  être  que  Técho  de  la  verité,"  hoewel,  zeggen  wij,  Caraccioli  dit 
verklaart,  toont  zijn  geschrift  en  vooral  de  bronnen,  die  hij  heeft 
gebruikt  en  die  hij  voor  echt  heeft  aangezien  de  geringe  gave  der 
kritiek,  die  de  schrijver  heeft  bezeten,  waardoor  tegelijk  bewezen 
wordt  hoe  weinig  men  op  dergelyke  verklaringen  in  de  voorberigten 
staat  kan  maken,  hetgeen  ons  aanleiding  geeft  om  te  verzekeren, 
dat  wij  het  oordeel  over  onze  eigene  onpartijdigheid  alleen  van  den 
inhoud  van  ons  opstel  willen  laten  afhangen ,  terwijl  wy  slechts  be- 
loven de  les  van  Muratori  niet  te  zullen  vergeten:  „Wanneer  men 
waarheidlievend  is,  weet  men  te  twyfelen." 

In  hetzelfde  jaar,  1775,  verscheen  te  Rome  en  te  Parys  een  werk 
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getiteld:  Le   génie  du  Pontife  ou  Anecdotes,  Pensees  et  traits  histo- 
riques  de  Ganganelli,  Pape  Clement  XIV,  par  M.  Costard. 

Dit  waren  de  eerste  geschriften  die  na  Clemens  dood  over  hem 
yerschenen;  zonder  nu  verder  zoo  zeer  op  zijn  persoon  te  letten  als 
wel  op  de  opheffing  in  het  algemeen,  moeten  wij  nog  hooger  dan 
zijn  pontificaat  opklimmen,  waarbij  wij  zooveel  mogelijk  de  chrono- 
logische orde  zullen  volgen. 

1731.  La  vie  de  Mr.  de  Paris,  Diacre  du  Diocese  de  Paris;  avec 
les  requêtes  dés  Curés  a  Mr.  TArchevêque,  et  d'autres  pièces  curieuses. 

1732.  In  dit  jaar  werd  een  kaart  uitgegeven  door  de  Jesuiten  die 
door  haar  opschrift  reeds  de  aandacht  trekt:  Paraguariae  Provinciae 
Societatis  Jesu  cum  adjacentibus  novissima  descriptio  post  iteratas 
peregrinationes  et  plures  observationes  Patrum  Missionarionim  ejus- 
dem  Societatis  Jesu  tum  hujus  Provinciae  cum  et  Peruanae  accura- 
tissime  delineata  et  emendata.  Admodum  B.  in  Christo  Patri  suo 
P.  Francisco  Retz  Soc.  Jesu  praeposito  Generali  XV,  hanc  terrarum 
filiorum  suorum  sudore  et  sanguine  excultarum  et  rigatarum  tabulam 
D.  D.  D.  Provincia  Paraguariae  Soc.  Jesu.  Wij  hebben  deze  kaart 
echter  niet  zelf  gezien,  maar  vonden  haar  vermeld  bij  Wolf. 

1741.  Histoire  des  Eeligieux  de  la  compagnie  de  Jesus.  Zeldzaam, 
in  vier  deelen,  duodec,  te  Utrecht  by  Palfin.  Het  is  zonder  den 
naam  des  auteurs,  maar  le  Dictionnaire  des  Anonymes  et  Pseudony- 
mes  van  Babbieb  kent  het  aan  den  Jansenist  Quesnel  toe. 

1758.  Eelation  abregée  concemant  la  république  que  les  IleligieuK 
nommés  Jésuites,  des  provinces  de  Portugal  et  d'Espagne  ont  établie. 
Traduite  de  Toriginal  portugais  de  Don  Carvalho,  publiée  par  ordre 
de  la  cour  de  Portugal,  te  Amsterdam. 

Regno  Gesuitico  del  Paraguay,  demonstrato  co'documenti  piu  clas- 
sici de  medesimi  Padri  della  compagnia  i  quali  confessano  e  mon- 
strano  ad  evidenza  la  regia  sovranita  del  R.  P.  Generale  con  inde- 
pendenza.  Lisboa  1770.  In  het  duitsch  vertaald  vindt  men  het  in 
J.  S.  le  Bret's  Magazin,  2  Th.  s.   359  volgg. 

1759.  Der  Portugiesische  Hochverrath  u.  Procesz  der  verurtheilten 
und  hingerichteten  Personen  wie  ihn  der  Hof  selbst  hat  bekannt 
machen  lassen.     Prankfort  und  Leipzig. 

1760 — 1762.  A.  C.  Klausing,  Sammlung  der  neuesten  Schriften, 
die  Jesuiten  im  Portugal  betreffend.     Pr.  Leipzig. 

1762.  l'Avocat  du  Diable  ou  les  Jésuites  condamnés  malgré  l'appel 
a  la  raison. 

1769.  Rede  seiner  Eminenz  des  Cardinals  Carl.  Adalbert  Guido 
Boni  Gavalchani,  Dekanus  des  heiligen  CoUegiums,  welche  er  in  der 
Kongregation  des  heil.  officiums  wegen  der  Vertreibung  der  Jesuiten 
aas  Spaniên  gehalten  hat:  aus  dem  Lat.  übersetzt.     Halle. 

1772.   La  verdad  denudada  al  Re  nuestro  Senor,  etc. 
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1774 — 1775.  Das  Leben  des  Pabstes  Clemens  XIV.  Berlin  nnd 
Leipzig.  3  Bde. 

1775.  Esprit  du  pape  Clem.  XIV  mis  au  jour  par  Ie  confesseur 
de  ce  Pontife.    Amsterdam. 

1776.  THistoire  des  papes.  2  vol.    Paris. 

1777.  Brieven  van  Paus  Clemens  XIV  (Ganganelli)  uit  het  fransch. 
Amsterdam  bij  IJntema  en  Tiboel;  doch  steUig  onecht. 

1780.  Memoria  Gattolica  da  Presentarsi  a  sua  Santita  opera  pos- 
tuma.  Dit  is  het  geleerdste  en  meest  belangrijjke  geschrift,  dat  tegen 
de  Bul  Dominus  ac  Redemptor  noster  verschenen  is. 

1780.  Précis  Historique  de  la  vie  du  Pape  Clemens  etc.  par  un 
théologien  d'Itaüe,  1  vol.  en  Duodéc.  Avignon;  hetgeen  hierin  voor- 
komt over  den  dood  van  Clemens  mist  alle  autiiienticiteit 

1781.  Vita  de  Seb.  Guis.  di  Carvalho  March.  de  Pombal.  4  vol. 
In  'tduitsch  vertaald  door  Chr.  Jos.  Jagemann.    Dessau  1783. 

1784.  Het  5.  deel  van  Mosheim's  Kirchengeschichte,  fortgesetzt  von 
Schlegel.    Heübronn. 

1784.  Mémoires  de  Seb.  Joseph  de  Carvalho  et  Mélo  Comte 
d'Oeyras,  Marquis  de  Pombal,  Lisbonne  1784,  (cf.  lettres  sur  Tétat 
ancien  et  moderne  du  Portugal). 

1786.  Fr.  Mart.  Pelzel,  böhmische  und  schlesische  Gelehrte  und 
Schrifsteller  aus  dem  Orden  der  Jesuiten. 

1787.  C.  G.  von  Murr,  Geschichte  der  Jesuiten  im  Portugal  unter 
der  Staatsverwaltung  des  Marq.  von  Pombal.  Nümbei^.  2  Bde.  (cf. 
G.  C.  Gebauers,  Portugiesische  Geschichte;  en:  Beceuil  chronologique 
et  analytique  de  tout  ce  qu'a  fait  au  Portugal  la  société  de  Jesus. 
Par  de  Scabra  da  Sylva.    Tom.  III.  Chap.  XV.  §  827.  pg.  157. 

1791.  Allgemeine  Geschichte  der  Jesuiten  von  dem  Ursprunge 
ihres  Ordens  bis  auf  gegenwartige  Zeiten,  herausgegeben  von  P.  Th. 
Wolf.  Zürich.  Zeer  partijdig  tegen  de  Jezuiten  en  naauwelijks  dan 
alleen  met  betrekking  tot  de  opheffing  der  orde,  met  eenige  vrucht 
te  raadplegen. 

1808.  Caractères  des  personnages  les  plus  marquants  dans  les  dif- 
férentes  cours  de  TEurope,  extraits  des  oeuvres  de  Fred.  Ie  Gr.  2  vol. 
in  8®,  chez  Leopold  Collin,  Paris. 

1809.  Het  5.  deel  der  Histoire  Générale  et  raisonnée  de  la  Diplo- 
matie francaise,  depuis  la  fondation  de  la  monarchie  jusqu'a  la  fin 
du  régne  de  Louis  XIV,  avec  des  tables  ohronologiques  de  tous  les 
traites  conclus  par  la  France;  par  de  Flassan. 

1813.   Biographie  Universelle.    Paris,  in  art.  Clement 

1817.    Georgel,  Mémoire  pour  servir  a  l'histoire  des  évènements  de 

la  fin  du  XVni  Siècle.    Paris. 

1819.   Het  2.  deel  van  de  v^'fde  Editie  der  Histoire  de  la  France 

pendant  Ie  dix  huitième  siècle  par  Charles  Lacretelle,  Bruxelles. 
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1822.  Relatioh  des  Missions  du  Paraguay  tradoite  de  ritalien  de 
Muratori,  edition  de  la  Société  Gatholique  de  la  Belgique.     Louvain. 

1826.  Memoires  de  Madame  du  Hausset^  femme  de  Chambre  de 
Mad.  de  Pompadour,  Braxelles;  waarin  men  over  de  beweegredenen 
Tan  Mad.  de  Pompadour  voor  de  uitdrijving  der  Jesuiten  het  een  en 
ander  van  belang  vindt. 

1826.  Ludwig  Spittlers  Geschichte  des  Pabstthums  nach  dessen 
academischen  Vorlesungen,  mit  Anmerkungen  heransgegeben  von  Dr. 
Oarlitt,  för  den  allgemeinen  Gebrauch  emeuert  u.  vervollstandigt  von 
Dr.  Paulus.    Heidelberg. 

1827.  Clem.  XTV,  Carlo  Bertinazzi.  Correspondance  inédite.  Paris; 
stellig  onecht. 

1828.  Allgemeine  Encyclopaedie  der  Wissenschaften  u.  Künste  her- 
ausgegeben  von  J.  S.  Ersch  u.  J.  G.  Gruber,  Professoren  zu  Ualle. 

1829.  P.  Flor.  Panke's  Beise  in  die  Missionen  nach  Paraguay, 
heransgegeben  von  J.  Frast.   Wien. 

1844.  Het  2.  deel  der  Histoire  de  l'Espagne,  depuis  les  tems  les 
plus  reculés  jusqu'k  nos  jours  par  Oh.  Paquis  et  Dochez.   Paris. 

1845.  Lettere  bolle  e  discorsi  di  Era  Lorenzo  G^nganelli ,  edizione 
ordinata,  etc.  da  Cosimo  Erediani.  Sommigen,  terwijl  z\j  eenige  in- 
terpolaties toegaven,  hebben  de  echtheid  verdedigd. 

1846.  Alex.  de  St.  Priest,  histoire  de  la  Chute  des  Jesuites.  Hier- 
mede vooral  te  vergelijken  het  bekende  en  weigeschreven,  hoezeer 
ook  part^dige  werk  van  Crétineau-Joly,  in  vyf  zware  deelen,  van 
welk  werk  de  beroemde  Bavignan  een  verbetering  heeft  gegeven, 
althans  wat  de  quaestie  der  opheffing  betreft  in  zijne  geschiedenisd  er 
pontificaten  van  Clem.  XIII  en  XIV,  waarvan  vooral  de  gedrukte 
doch  v66r  hem  onuitgegeven  documenten  belangrijk  zijn.  Bavignan 
heeft  door  dit  geschrift  evenzeer  als  door  zyn  wegslepend  werk  over 
het  Instituut  en  de  Compagnie  van  Jezus  getoond  een  der  meest 
verlichtte  broeders  zijjner  orde  te  wezen. 

1846.  Histoire  de  Portugal,  depuis  sa  séparation  de  la  Castille 
jnsqu'a  nos  jours  par  H.  Schaefer,  traduit  de  l'Allemand  par  H.  Sou- 
lange  Bodin.   Paris. 

1847.  Granganelli,  Pabst  Clemens  XIV,  seine  Briefe  und  seine 
Zeit.  Berün. 

1847.  Het  17.  deel  der  Brusselsche  uitgave  van  de  Histoire  des 
Franqais  par  J.  C.  L.  de  Sismonde  de  Sismondi. 

1848.  Geheime  Geschichte  der  Wahl  Clemens  XIV  und  der  Auf- 
hebung  des  Jesuiten-ordens.  Aachen.  Dit  is  echter  grootendeels  een 
napraten  van  Crétineau-Joly :  Clement  XIY  et  les  Jesuites;  met  welk 
laatste  werk  vergeleken  worde  de  verdediging  die  hij  er  zelve  van 
gegeven  heeft  tegenover  Theiner. 

1848.   Eirchenlexicon  oder  Encyclopaedie  der  ELatholischen  Theolo- 
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gie  und  ihrer  Hülfwissenscliaiten  herausgegeben,  unter  Mitwirkung 
der  aiisgezeichnesten  Katholischen  Gelehrten  Deutschlands  von  H.  J. 
Wetzer  u.  B.  Welte.   Freiburg,  in  voce  Clem. 

1849.  Enciclop.  du  dix-neuvième  siècle,  répertoire  universel  des 
sciences,  des  lettres  et  des  arts,  avec  la  Bibliographie  des  hommes 
célèbres.   Paris,  in  voce  Clem. 

1852.  Clem.  XIY  Pont.  Max.  Epistolae  et  Brevia  Selectiora  ac 
nonnulla  alia  acta  pontificatum  ejus  illustrantia  quae  ex  secretioribus 
tabulariis  vaticanis  depromsit  et  nunc  primum  edidit  Aug.  Theiner 
Parisiis.  Pirm.  Didot. 

1853.  Geschichte  des  Pontificats  Clemens  XIV  nach  unedirten 
Staatsschriften  aus  dem  geheimen  Archive  des  Vaticans  von  Prof.  Dr. 
A.  Theiner,  priester  des  Oratoriums.    Leipzig  u.  Paris.    Firm.  Didot. 

Nog  noemen  wij:  NoveUe  interessanti  in  proposito  degli  affati  del 
Portogallo. 

Heceuil    des   Décrets   Apostoliques   et   des    ordonnances    du  Boi 
de  Portugal  concernant  la  conduite  des  Jésuites  dans  Ie  Paraguay. 

Probe  e  confessioni  autentiche  estratte  dal  Processo  che  dimostrano 
la  reita  de  'Gesuiti  nell'  attentato  regicidio  di  S.  M.  e  compendio  di 
quanto  é  passato  nel  suo  regno  dal  di  31  Luglio  1750,  sine  alla  loro 
espulsione. 

Libellus  supplex  a  Patre  Timotheo  de  Oliveira  nomine  Lusitaniae 
Soc.  Jesu  Beligiosorum  Eegi  fidelissimo  Petro  ab  eodem  Beginae 
Mariae  oblatus,  cum  quaestionibus  Marchioni  Pombalensi  juridico  in 
examine  quod  1780  subiit,  proponendis.  Chr.  G.  von  Murr,  Journal 
der  Kunstgeschichte. 

Tegenover  de  memorie  van  den  generaal  Bicci  aan  den  Paus  ver- 
scheen: Biflessioni  di  un  Porthogese  sopra  il  Memoriale  presentato 
da  P.  P.  Gesuiti  alla  santita  di  P.  P.  Clemente  XIII  esporte  in  una 
lettera  scritta  ad  un  amico  di  Boma  a  di  28  Nov.  1758.  Bgna  in 
alle  nieuwe  talen  overgezet.  Hiertegen  weder:  Apologie  suUa  dot- 
trina  e  conditta  di  B.  B.  P.  P.  della  Compagnia  di  Gesu  enz. 

d'Alembert  de  la  destruction  des  Jésuites. 

Harenberg,  pragmatische  Geschichte  des  ordens  der  Jesuiten. 

Histoire  de  St.  Ignace  de  Loyola  et  de  Torigine  de  la  compagnie 
de  Jésus  d*après  les  monuments  originaux,  par  Ie  B.  P.  Bartoli, 
Jésuite,  traduite  de  Tltalien  et  augmentée  de  nouveaux  documents, 
A.  M.  D.  G. 

F.  Z.  Collombet  Histoire  Critique  et  générale  de  la  suppressiou 
des  Jésuites  an  XYHI  Siècle. 

Maynard:  les  Provinciales  et  leur  réfutation. 

Chronicon  Breve  A.  A.  S.  S. 

Orlandinus,  Historia  Soc.  Jesu. 

Corpus  institutionum  Soc.  Jesu,  Antverpiae  1709. 
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Mariana,  Discurso  de  las  enfermedadas  de  la  Gonpania  de  Jesus. 

Sacchinns,  Hist.  Soc.  Jesu. 

luvencius,  Hist.  Soc.  Jesu. 

Code  des  Jésuites  d'après  plus  de  trois  cents  ouvrages  des  casuistes 
Jésuites.    Bruxelles  1846.  « 

Linguet,  histoire  impartiale  des  Jésuites. 

D'Oultreman,  Eeceuil  des  hommes  illustres  de  la  société  de  Jésus. 
Douai    3  623. 

Londrette,  Histoire  Générale  de  la  naissance  et  des  progrès  de  la 
Compagnie  de  Jésus. 

de  Pradt,  du  Jésuitisme  ancien  et  moderne.  Deze  lijst  is  zeer 
verre  van  volledig  te  zijn.  De  menigte  van  pamphletten  en  bro- 
chures die  zelfs  uitsluitend  naar  aanleiding  van  de  opheffing  der 
orde  ontstaan  zijn,  is  inderdaad  onoverzienbaar,  om  niet  te  spre- 
ken van  de  monograüën  over  afzonderlijke  provinciën  der  compag- 
nie van  Jezus,  als  byv. :  Agricola:  Historia  prov.  Soc.  Jesu  Ger- 
maniae  Superioris.  Locher,  Historia  provinciae  Austriae  Soc.  Jesu 
Beiffenberg,  Hist.  Soc.  Jesu  ad  Rhenum  inferiorem  en  anderen.  Daar 
wij  echter  nergens  eene  geregelde  opsomming  der  litteratuur  over  de 
Sociëteit  der  Jesuiten  gevonden  hebben  leverden  wy  er  hier  een  ge- 
ringe bijdrage  toe.  Tot  de  meesten  dezer  geschriften  stond  de  toegang 
ons  open,  maar  wij  bevonden  dat  wy  veel  nuttelooze  arbeid  hadden 
te  doorworstelen,  om  slechts  hier  en  daar  te  vinden  wat  voor  een 
zuiver  geschiedkundige  behandeling  voldoende  en  hechte  bouwstoffen 
oplevert.  Wij  kunnen  dan  ook  niet  nalaten,  hier  den  wensch  uit  te 
spreken  dat  van  de  orde  zelve  der  Jesuiten  meer  dergel^'ke  historische 
gedenkstukken  mogen  uitgaan,  als  ons  van  de  hand  van  Pater  Ea- 
vignan  toekwamen,  terwijl  w^  het  hier  insgelyks  als  aanvankelijke 
uitkomst  onzer  onderzoekingen  moeten  mededeelen,  dat  wat  door  de 
Jesuiten  zelven  over  hunne  orde  geschreven  is  over  het  algemeen  een 
geest  van  gematigdheid  en  bescheidenheid  bezit,  die  het  historisch 
onderzoek  niet  weinig  gemakkelijk  maakt.  Ook  van  de  Jesuiten  in 
zeer  ruime  mate  geldt  dat  zij  van  onhandige  vrienden  oneindig  meer 
nadeel  hebben  geleden  dan  van  hunne  opregtste  vijanden.  Zoo  is 
toon  en  schryftrant  van  Crétineau-Joly  bij  voorbeeld  in  zijn  verdedi- 
ging der  Jesuiten,  wel  in  staat  om  een  ieder  aan  de  bestr^ders  dier 
orde  onvoorwaardel^k  geloof  te  doen  slaan. 

Wij  kunnen  deze  noot  over  de  litteratuur  van  ons  onderwerp  niet 
eindigen,  zonder  de  aandacht  meer  b^'zonder  te  vestigen  op  de  uit- 
gave der  Provinciales  van  Pascal  door  Maynard.  Daargelaten  de 
bibliographische  waarde  en  keurigheid  dezer  editie,  bevat  z^  onzes 
inziens  een  lang  niet  alt^d  mislukte  poging,  om  de  ongegrondheid  van 
Pascals  beschuldigingen,  zoowel  als  de  onwettigheid  van  sommigen 
zijner  gevolgtrekkingen   aan   te   toonen.     Ook  wordt  men  door  deze 
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uitgave  bevestigd  in  de  overtuiging  die  ook  van  elders  reeds  vaststaat 
dat ,  gelijk  het  de  meesten  bestrijders  der  Jesuitische  moraal  als  onder 
anderen  Ellendorf  gaat,  ook  Pascal  de  plaatsen  waarover  hij  spreekt 
niet  altijd  zelf  gezien  heeft. 

Welke  onovertroffen  meesterstukken  van  styl  en  taal  deze  brieven 
van  een  der  grootste  geesten  waar  de  menschheid  roem  op  draagt 
wezen  mogen,  zelfs  het  gewigt  van  zijn  naam  vermag  ons  de  strenge 
wet  der  onpartijdigheid  niet  te  doen  vergeten.  Het  ware  te  wenschen 
dat  men  in  de  beoordeeling  van  de  orde  der  Jesuiten  en  van  hare 
geschiedenis  minder  het  Jesuitisch  beginsel  van  steunen  op  mensche- 
üjk  gezag  gevolgd  had. 

2)  Een  gelukkig  beroep  op  dat  instinkt  aangaande  de  psychologische 
mogelijkheid  of  onmogelijkheid  van  eenig  verschijnsel  doet,  onzes  in- 
ziens, ten  behoeve  van  de  orde  waartoe  hij  behoort,  P.  Daniël  in 
zijne  "Mitretiens  de  Oleandre  et  d'Uudoxe,  als  h^'  zegt :  on  voit  des 
Jésuites,  quelques  uns  a  la  cour,  en  crédit,  en  réputation,  respectés, 
applaudis  lionorés  de  la  bienveillance  ou  de  la  confiance  des  princes, 
tandisqu'un  tres  grand  nombre  meurent  de  froid  et  de  faim,  dans 
les  forets  du  Canada,  d'autres  vont  ruiner  de  gaieté  de  coeur  leur 
santé  pour  Ie  reste  de  leur  vie ,  dans  les  ïles  de  TAmérique  meridio- 
nale, oü,  de  trente  qui  y  passeront,  il  ne  s'en  trouvera  pas  deux 
qui  ne  succombent  avec  Ie  tems  a  la  malignité  de  l'air;  sans  parier 
des  gibets  de  TAngleterre,  des  feux  et  des  forces  du  Japon,  qui  ont 
été  ie  partage  d'un  tres  grand  nombre  de  leurs  missionnaires.  Car 
on  Ie  dit  nettement  et  on  Timprime  publiquement,  que  les  Jésuites 
qui  sont  en  ces  pays  la  ne  valent  pas  mieux  que  ceux  de  France; 
qn'on  dise  tant  qu'on  voudra,  qu'ils  trafiquent  et  qu*iis  s'enrichissent 
dans  ces  pays  éloignés.  Ce  serait  être  un  peu  trop  au  commerce  et 
je  ne  sache  guère  de  marchands  qui  voulussent  Têtre  a  ce  prix.  Ces 
bons  pères  iront  donc  se  faire  rótir  et  manger  tout  vivants  par  les 
Iroqois,  passer  les  hivers  dans  les  bois  avec  les  sauvages,  sans  autre 
retraite  qu'une  cabane  d'ecorce  ou  la  fumée  aveugle  et  étouffe  ceux 
qui  s'y  mettent  a  Tabri  du  firoid  et  cela  pour  avoir  Thonneur  d'étar 
blir  partout  Tamour  relachée,  d'etendre  la  gloire  de  leur  société 
et  pour  donner  lieu  aux  prédicateurs  qu'on  prie  quelque  fois  de  prê- 
cher  Ie  jour  de  St.  Ignace,  de  faire  compliment  aux  Jésuites  de 
Paris  sur  leur  zèle,  sur  leurs  fonctions  et  sur  leurs  travaux  aposto- 
liques?  Si  cela  est,  je  ne  désespere  pas  qu'on  ne  voit  naitre  un 
jour  quelque  société  de  brigands,  qui  s'unissant  tous  dans  Ie  des 
sein  de  voler,  de  piller,  de  tuer,  conviendront  ensemble  que  quel- 
ques uns  d'entre  eux  jouiront  paisiblement  du  butin  et  du  fruit 
des  fatigues  des  autres,  sans  jamais  s'exposer  a  aucun  péril;  et 
que  ceux-ci   après  avoir   bien  pillé  et  bien  volé  sans  tirer  nul  profit 
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de  leur  peine  se  feront  perdre  et  rompre  tout  vifs  sur  les  écha- 
fauds  uniquement  pour  la  sureté  et  poor  les  interets  de  leurs  com- 
pagnons. 

Zonder  aan  dergelijke  algemeene  opmerkingen  meer  kracht  van  be- 
wys  toe  te  kennen  dan  zij  metterdaad  verdienen,  noemen  w\j  de 
taktiek  gelakkig  van  de  verschillende  beschuldigingen,  die  tegen  de 
orde  der  Jesuiten  z^n  ingebragt  zoo  tegenover  elkander  te  stellen, 
dat  de  eene  beschuldiging  door  de  andere  geheel  wordt  opgeheven. 
Zoo  staat  hier  het  drgven  van  handel  en  het  zoeken  van  schatten  dat 
men  den  zendelingen  te  laste  legt  tegenover  de  intrigues  aan  de  ho* 
ven  der  vorsten ,  waarvan  men  de  biechtvaders  uit  de  orde  van  Jezus 
gedurig  en  bijj  herhaling  beschuldigt. 

Onder  de  beschouwingen  die  zich  aan  het  gezond  verstand  mede 
opdringen,  zonder  dat  z^  ons  oordeel  over  de  Compagnie  der  Jesui- 
ten in  het  allerminst  kunnen  of  mogen  bepalen,  behoort  ook  in  aan- 
merking te  komen  de  herinnering  aan  de  getuigenissen  door  velen 
achtingswaardige  en  geachtte  mannen  afgelegd  ten  gunste  van  het 
Jeauitisme,  van  welke  getuigenissen  w^  nog  enkelen  vermelden  wil- 
len alvorens  tot  meer  afdoende  en  wetenschappelijke  redeneeringen 
over  te  gaan.  W^  kunnen  het  toch  niet  anders  dan  beide  vreemd 
en  vermakel^k  vinden ,  dat  verscheidene-  Protestanten  ingenomen  z^n 
tot  dweepens  toe  met  sommige  E.  Catholieken,  terw^l  dezelfde  R.  Ca- 
tholieken  voor  de  Jesuiten  niets  dan  lof  hebben  overgehad.  Zoo  is 
Fénélon  de  gunsteling  van  velen  en  in  menige  milde  uitboezeming 
wordt  zijn  naam  onder  dezulken  gemeld  van  wie  men  zoo  vriendelijk 
is  van  te  verwachten  dat  men  hen  in  zalige  gewesten  weder  zal  zien 
en  nogthands  diezelfde  gevierde,  heüige,  bewonderde  en  zaliggepre- 
zene  Eénélon  heeft  een  der  schoonste  gedeelten  z^ner  schoone  kansel- 
welsprekendheid  aan  de  verheffing  der  Jesuiten  gewijd,  terw^lBossuet, 
wien  ik  m^  niet  herinner  ooit  van  losbandige  zeden  te  hebben  hooren 
beschuldigen,  den  Jesuiten  in  een  zijner  leerredenen  toeroept:  "Et 
voos,  celèbre  compagnie  qui  ne  portez  pas  en  vain  Ie  nom  de  Jésus, 
a  qui  la  grace  a  inspiré  ce  grand  dessein,  de  conduire  ces  enfants 
de  Dieu  des  leur  plus  bas  age  jusqu'a  la  maturité  de  Thomme  par- 
&it  en  J.  C.  a  qui  Dieu  a  donné  vers  la  fin  des  tems,  des  doc- 
teors,  de»  apotres,  des  evangélistes,  afin  de  faire  éclater  par  tout 
Tanivers  et  jusqne  dans  les  terres  les  plus  inconnues,  la  gloire 
de  TEvangile,  ne  cessez  d'y  faire  servir  selon  votre  sainte  institu- 
tion  tous  les  talents  de  l'esprit,  de  Teloquence.  la  politesse  et  la  lit- 
teiature." . . .  etc. 

Terwijl  w\j  de  getuigenissen  van  Muratori,  van  Eobertson  en  van 
Chateaubriand  met  stilzwegen  voorb^  ga&Q)  ofschoon  ook  z^  tot  lof 
der  Jesuiten  hebben  gesproken,  halen  wij  hier  alleen  nog  de  woorden 
aan  van  Yoltaire   die   niet   van  al  te  groote  ingenomenheid  met  de  ^ 
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E.  C.  geestelijkheid  kan  worden  beschuldigd  en  die  schoon  hij  later 
als  byv.  in  zijne  Candide  met  de  Jesuiten  van  Paraguay  ook  den 
spot  heeft  gedreven,  eene  op  zich  zelve  ware  opmerking  behelzen: 

Pendant  les  sept  années  que  j'ai  vécu  dans  les  maisons  des  Jésuites 
qu'ai-je  vu  chez  eux  ?  La  vie  la  plus  laborieuse ,  la  plus  frugale ,  la  plus 
reglée,  toutes  leurs  heures  partagées  entre  les  soins  qu'ils  nous  don- 
naient  et  les  exercies  de  leur  profession  austère.  J'en  atteste  des 
milliers  d'hommes  elevés  comme  moi.  C'est  sur  quoi  je  ne  cesse  de 
m'étonner  qu'on  puisse  les  accuser  d'enseigner  une  morale  corruptrice. 
lis  ont  eu  comme  les  autres  religieux,  dans  des  tems  de  tenèbres, 
des  Casuistes  qui  ont  traite  Ie  pour  et  Ie  contre  des  questions  au- 
jourd'hui  éclaircies  et  mises  en  oubli,  mais  de  bonne  foi  est-ce  par 
la  satire  des  lettres  provinciales  qu*on  doit  juger  de  leur  morale? 
C'est  assurément  par  Ie  P.  Bourdaloue,  par  Ie  P.  Cheminais,  par 
leurs  autres  prédicateurs ,  par  leurs  missionnaires.  Qu'on  mette  en 
parallèle  les  lettres  Provinciales  et  Ie  P.  Bourdaloue;  on  apprendra 
dans  les  premières,  Tart  de  la  raillerie,  celui  de  présenter  des  choses 
indifférentes  sous  des  faces  criminelles ,  celui  d'insulter  avec  éloquence. 
On  apprendra  avec  Ie  P.  Bourdaloue  a  être  sevére  pour  soi  même, 
indulgent  pour  les  autres.  Je  demande  alors  de  quel  coté  est  la  vraie 
morale  et  Ie  quel  de  ces  deux  livres  est  Ie  plus  utile  aux  hommes. 

3)  Men  ziet  reeds  voorloopig,  dat  wij  op  een  veel  ruimer  schaal 
willen  toepassen  de  waarheid,  die  Eanke  zoo  schoon  met  betrekking 
tot  Frankrijk  ontwikkelt: 

Es  ist  ein  auf  ewiges  merkwürdiges  Phaenomenon  welchen  Einfluss 
die  Eeligiösen  Bestrebungen  Ludwigs  XIV  auf  den  Französischen ,  ja 
auf  den  Europaischen  Geist  überhaupt  hervorgebracht  haben.  Er  hatte 
die  auszerste  Gewalt  angewandt,  göttliche  und  menschliche  Gesetze 
verletzt,  um  den  Protestantismus  auszurotten  und  selbst  alle  abwei- 
chenden  Meinungen  innerhalb  des  KathoKcismus  zu  vemichten;  sein 
ganzes  Bestreben  war  gewesen,  seinem  Eeiche  eine  vollkommen  or- 
thodox Katholische  Haltung  zu  geben.  Kaum  hatte  er  aber  die 
Augen  geschlossen,  als  Alles  umschlug.  Der  reprimirte  Geist  warf 
sich  in  eine  zügellose  Bewegung.  Gerade  der  Abscheu  gegen  das 
Verfahren  Ludwigs  XIV  bewirkte,  dass  sich  eine  Meinung  erhob  die 
dem  Katholicismus ,  ja  aller  positiven  Eeligion  überhaupt  den  Krieg 
erklarte.  Von  Jahr  zu  Jahr  nahm  sie  an  innerer  Kraft  und  Ver- 
breitung  nach  Auszen  zu.  Die  Südeuropaischen  Eeiche  waren 
auf  die  innigste  Verbindung  der  Kirche  und  des  Staates  gegründet. 
Hier  bildete  sich  eine  Gesinnung  aus,  welche  den  Widerwillen  gegen 
Kirche  und  Eeligion  zu  einem  System  entwickelte,  in  welchem  sie 
alle  Vorstellungen  von  Gott  und  Welt,  alle  Principiën  des  Staates 
und   der  Gesellschaft ,  alle  Wissenschaften  begriff,  —  eine  Litteratur 
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der  Opposition,  welche  die  Geister  unwillkührlich  an  sich  risz  und 
mit  unaufiöslicheD  Banden  fesselte.  Diese  Tendenzen  brachten  jenen 
Geist  der  Neuerung  hervor,  der  um  so  weiter  um  sich  greift,  so 
wenig  er  ein  Bestimmtes  Ziel  hat,  je  mehr  er  die  gesammte  Zukunft 
in  Anspruch  nimmt,  und  der  aus  den  Miszbrauch  des  Bestehenden 
tagliche  neue  Krafbe  saugt.  Dieser  Geist  ergriff  jetzt  die  katbolische 
Kirche.  Zu  grunde  lag  ihm  wohl  in  der  Eegel,  bewuszt  oder  unbe- 
wuszt,  was  man  die  Philosophie  des  18.  Jahrhunderts  genannt  hat; 
die  Jansenistischen  Theoriën  gaben  ihm  Kirchliche  Form  und  Hal- 
tung;  zur  Thatigkeit  trieb  ihn  das  Bedürfnisz  der  Staaten,  die  Gele- 
genheit  des  Momentes  an.  In  allen  Landern,  an  allen  Höfen,  bil- 
deten  sich  zwei  Partheien  aus,  von  denen  die  eine  der  Curie,  der 
geitenden  Yerfassung  und  Lehre  den  Krieg  machte,  die  andere  die 
Dinge  wie  sie  waren,  die  Prarogativen  der  allgemeinen  Kirche  fest 
zu  balten  suchte.  Die  letzte  stellte  sich  vor  allem  in  den  Jesuiten 
dar;  der  Orden  erschen  als  das  HauptboUwerk  der  Ultramontanen 
Grundsatze,  zunachst  gegen  ihn  richtete  sich  der  Sturm....  Jetzt 
hielten  sich  die  Jesuiten  ohne  Wanken  zu  den  Doktrinen  Kirchlicher 
Orthodoxie  und  Unterordnung ;  was  denselben  irgend  zuwiderlief, 
eigentlicher  Unglaube,  Jansenistische  Begriffe,  Tendenzen  der  Beform 
alles  fiel  bei  ihnen  in  die  selbe  Yerdamnisz. 

Hier  komt  bij  dat  de  Jesuiten  aan  de  wetenschappelijke  herleving 
dier  tijden,  geen  enkel  wetenschappelijk  werk  wisten  over  te  stellen, 
gelijk  uit  hunne  verhouding  tot  Pascal  en  de  Jansenisten  in  het  al- 
gemeen genoegzaam  bljjkt. 

4)  Wy  schrijven  nu  nog  uit  het  «Summarium  earum  constitutionum 
quae  ad  spiritualem  nostronim  institutionem  pertinent,  et  ab  omnibus 
observandae  sunt"  eenige  der  belangrijkste  bepalingen  af;  hetgeen 
welligt  tevens  strekken  zal  om  meerder  en  beter  licht  over  de  Socië- 
teit te  verspreiden. 

Constitutionum  necesdtas:  Quamvis  summa  sapientia  et  Bonitas 
Dei  Creatoris  Nostri  ac  Domini  sit,  quae  conservatura  est,  guberna- 
tara,  atque  promotura  in  suo  sancto  servitio  hanc  minimam  Societa- 
tem  Jesu,  ut  eam  dignata  est  inchoare;  ex  parte  vero  nostra,  interna 
charitatis  et  amoris  iilius  lex,  quam  Sanctus  Spiritm  scribere,  et  in 
cordibua  ifnprimere  solet^  potius  quam  uUae  extemae  Constitutiones ,  ad 
id  adjutura  sit:  quia  tamen  suavis  dispositio  Divinae  providentiae 
suarum  creaturarum  cooperationem  exigit  et  quia  Christi  Domini  nos- 
tri Yicarius  ita  statuit,  et  Sanctorum  Exempla,  et  ratio  ipsa  nos  ita 
docet  in  Domino;  necessarium  esse  arbitramur  (jonstitutiones  con- 
scribi,  quae  juvent  ad  melius  in  via  incepta  Divini  obsequii  proce- 
dendum,  juxta  instituti  nostri  rationem. 

Mni8  Societatis:   Einis    hujus    Societatis    est,   non   solum  saluti  et 
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perfectioni  propriarum  animarum  cum  divina  gratia  vacari;  sed  cum 
eadem  impense  in  salatem  et  perfectionem  proximoram  incumbere. 

Noatrae  vocationia  est  diversa  loca  peragrare^  et  vüam  agere  in 
quavia  mundi  plaga^  ubi  majus  Dei  obsequium  et  animarum  auxilium 
speratur. 

Unus  quisque  eorum,  qui  Societatem  ingrediuntur,  consilium  illud 
Ghristi  sequendo:  Qui  dimiserit  Patrem,  etc,  existimet  sibi  patrem, 
matrem,  fratres,  et  sorores,  et  quidquid  in  mundo  habebat,  reliquen- 
dum;  imo  sibi  dictum  existimet  verbum  illud:  Qui  non  odit  patrem 
et  matrem,  insuper  et  animam  suam,  non  potest  meus  esse  discipulus. 
Et  ita  curandum  ei  est,  ut  omnem  carnis  affectum  erga  sanguine 
junctos  exuat,  ac  illum  in  spiriiualem  convertat;  eosque  diligat  eo 
solum  amore,  quem  adaucta  charitas  exigit,  ut  qui  mundo  ac  proprio 
amori  mortuus,  Christo  Domino  nostro  soli  vivit,  eumque  loco  pa- 
rentum,  fratrum  et  rerum  omnium  habet. 

Boni  etiam  omnes  consulant  ab  aliis  corrigi,  et  ad  aliorum  correctio- 
nem  juvare ,  ac  manifestare  sese  invicem  sint  parati  debito  cum  amore 
et  charitate,  ad  majorem  spiritus  profectum:  praesertim  ubi  a  supe- 
riore,  qui  illorum  curam  gerit,  fuerit  ita  praescriptum  aut  interroga- 
tum  ad  majorem  Dei  gloriam. 

....  Qui  procedunt  in  Spiritu,  et  serio  Christum  Dominum  nos- 
trum  sequuntur,  amant  et  ardenter  exoptant,  quae  iis  omnino  con- 
traria  sunt;  indai  nimirum  eadem  veste  ac  insignibus  Domini  sui, 
pro  ipsius  amore  ac  reverentia:  adeo  ut,  si  sine  offensione  ulla 
Divinae  majestatis,  et  absque  proximi  peccato  foret,  vellent  contu- 
melias,  falsa  testimonia,  et  injurias  pati,  ac  stalti  haberi  et  existi- 
mari  (nulla  tarnen  ad  id  per  eos  data  occasione). 

In  exercendis  officiis  abjectis  et  humilibus  promptius  ea  suscipi 
convenit,  a  quibua  aenaua  magis  abhorrehit:  si  quidem  injunctum  fuerit, 
ut  in  eis  se  exerceat. 

Ante  vertere  oportet  tentationes,  adhibitis  earum  contrariis,  ut  cum 
quis  anünadvertitur  ad  superbiam  esse  propensus,  exerceri  is  debet 
in  rebus  abjeciioribm ,  quae  ad  humiliandum  ipsum  utiles  futurae 
videantur:  et  sic  de  aliis  pravis  animae  propensionibus. 

Omnes  rectam  habere  interUionem  studeant,  non  solum  circa  vitae 
statu  m,  verum  etiam  circa  rea  omnea  particularea ,  id  semper  in  eis 
sincere  spectantes,  ut  serviant  et  placeant  Divinae  bonitati  propter 
seipsam,  et  propter  charitatem,  et  eximia  beneficia,  quibus  praevenit 
nos,  potius  quam  ob  timorem  poenarum,  vel  spem  praemiorum  (quam- 
vis  hinc  etiam  juvari  debeant)  et  in  omnibus  quaerant  Deum,  exuetes 
se,  quantum  fieri  potest,  amore  omnium  creaturarum,  ut  affectum 
universum  in  ipsarum  Creatorem  conferant,  eum  in  omnibus  Creatu- 
ris  amando,  et  omnes  in  eo,  juxta  sanctissimam  ac  Divinam  ipsius 
voluntatem. 
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Omnes  qui  sub  Obedientia  sunt  Societatis,  meminerint  se  gratis 
dare  debere,  qnae  gratis  acceperunt,  nee  postulando,  nee  admittendo 
stipendiam  vel  eleemosynas  uUas,  quibus  Missae,  vel  Confessiones, 
vel  Praedicationes,  vel  quodvis  aliud  officium  ex  iis,  qaae  Societas 
juxta  Nostrum  Institutam  exercere  potest,  compensari  videatur:  ut 
sic  majori  cum  libertate  possit,  et  proximorum  aedificatione  in  Divino 
servitio  procedere. 

Omnes  diligentissime  cnrent  portas  sensuum  suorum  (oculorum 
praecipua,  aurium  et  linguae)  ab  omni  inordinatione  custodre,  ac 
se  in  paoe  et  vera  humilitate  interna  conservare,  et  eam  in  nlentio, 
cum  id  observandum  est,  cum  autem  ïoquendum,  in  circumspectione  ei 
aedificatione  verèorum,  et  modedia  vuUue,  ac  maturiüUe  incessuê  mO' 
tmnupie  omnium ,  eine  uUo  impaiieniiae,  aut  9uperbiae  dgno  exhièere;,,' 
In  de  bepaling  die  nu  volgt  over  de  gehoorzaamheid  aan  den 
superieur  te  betoonen,  komt  een  tusscbenzin  voor,  die  niet  over  het 
hoofd  mag  worden  gezien,  en  waar  men  bij  het  bespreken  van  deze 
cardo  rei  der  Jesuiten  misschien  niet  genoeg  op  gelet  heefb. 

Expedit  in  primis  ad  profectum,  et  valde  necessarium  est,  ut 
omnes  perfectae  Obedientiae  se  dedant;  superiorem,  quicumque  iUe 
sit,  loco  Christi  Domini  nostri  agnoscentes,  et  interna  reverentia  et 
amore  eum  prosequentes :  nee  solum  in  executione  extema  eorum, 
quae  injungit,  integre,  prompte,  fortiter,  et  cum  humilitate  debita, 
sine  excusationibus  obediant,  licet  difücilia  et  secundam  sensualita- 
tem  repugnantia  jubeat;  verum  etiam  conentur  interius  resignationem 
et  veram  abnegationem  propriae  voluntatis  et  judicii  habere,  volun- 
tatem  ac  judicium  suum  cum  eo,  quod  superior  vult  et  sentit,  in 
omnibus  (übi  pecgatum  kon  gebkeretuk)  omnino  conformantes,  pro- 
posita  sibi  voluntate  ac  judicio  superioris  pro  regula  suae  voluntatis 
et  judicii,  quo  exactius  conformentur  primae  ac  summae  regulae 
omnis  bonae  voluntatis  et  judicii,  quae  est  aeterna  Bonitas  et  sapientia. 
Quisque  sibi  persuadeat,  quod  qui  sub  Obedientia  vivunt,  se  ferri 
ac  regi  a  Divina  providentia  per  superiores  suos  sinere  debent  perinde 
ac  si  cadaver  essent,  quod  quoquoversus  ferri,  et  quacumque  ratione 
tractari  se  sinit :  vel  similiter  atque  senis  baculus ,  qui  ubicumque 
et  quacumque  in  re  velit  eo  uti,  qui  eum  manu  tenet,  ei  inservit. 

Si  aliquis  ex  iis,  qui  Domi  sunt,  cuiquam  scriberet,  non  nisi 
obtenta  facultate,  et  litteris  ei  ostensis,  quem  superior  destinaverit, 
id  faciet.  Si  ad  eundem  litterae  mitterentur,  ei  primo  reddentur, 
qui  a  superiore  fuerit  constitutus :  qui  eas  lectas  reddet ,  aut  non  red- 
det  illi,  ad  quem  sunt  destinatae,  prout  in  Domino  expedire  ad 
majus  ipsius  bonum,  et  Dei  gloriam  existimabit. 

Idem  sapiamus,  idem,  quod  ejus  fieri  possit,  dicamus  omnes ,  juxta 
Apostolum.  Doctrinae  igitur  differ^ntes  non  admittantur,  nee  verbo 
in   concionibus   publicis,  nee  scriptis  libris;  qui  quidem  edi  non  po- 
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terunt  in  lucem  sine  approbatione  atque  concensu  Praepositi  generalis. 

Ut  plenius  possit  Societas  rebus  spiritualibas  juxta  suum  Institutum 
vacare,  quoad  ejus  fieri  potent,  a  negotiis  saecularibus  abstineat 
(guaUa  sunt  testamentarionim ,  vel  executorum,  vel  procoratorum  re- 
mm  civilium  aut  id  genus  officia)  nee  ea  ullis  precibus  adducti 
obeunda  suscipiant,  vel  in  illis  se  occupari  sinant. 

Nullus  ita  cubiculum  suum  claudat,  quin  aperiri  extrinsecus  pos- 
sit; aut  arcam,  seu  quidquam  aliud  habeat  obseratum,  absque  su- 
perioris  faoultate. 

Aperta  fenestra  nemo  noctu  dormiat,  nee  sine  indusio,  aut  non 
coopertus. 

Nemo  eorum  qui  ad  domestica  ministeria  admittuntur,  aut  legere 
discat  aut  scribere,  aut  si  aliquid  scit,  plus  litterarum  addiscat:  nee 
quisquam  eum  doceat,  sine  Praepositi  generalis  facnltate:  sed  satis  ei 
erit,  sancta  cum  simplicitate  et  humilitate  Christo  Domino  nostro  servire^ 

Singuli,  etiam  si  Sacerdotes  sint,  cum  primum  surgunt,  lectum 
operiant,  eumque  et  reliqua  componant  hora  consueta,  et  soopis 
cubiculum  verrant,  tertia  saltem  quoque  die,  exceptis  iis,  qui  ob 
occupationes  majoris  momenti,  aut  valetudinis  causa,  iudicio  superi- 
oris  sublevandi  sunt. 

Wij  halen  deze  laatste  bepalingen  aan  om  te  doen  zien  dat  niets 
vergeten  is. 

Omnes  demissa  voce,  ut  religiosos  decet,  loquantur:  nuUusque 
cum  alio  contendat. 

Nemo  in  alienum  cubiculum  ingrediatur  sine  generali  aut  special! 
superioris  facultate:  quod  si  aliquis  intus  sit,  non  prius  aperiat 
ostium,  quam  post  pulsum  audiat:  Ingredere,  et  tamdiu  aperta  sit 
janna,  quamdiu  intus  una  fuerint. 

Nullus  Domo  egrediatur,  nisi  quando,  et  cum  quo  socio  superiori 
visum  fuerit. 

Qui  Domo  egrediuntur,  signabunt  sua  nomina  quae  prope  ostium 
Domus  in  tabula  descripta  sunt,  et  admonebunt  janitorem  quo  sint 
profecturi. 

Cajmt  huc  iUuc  levUer  non  moveatur,  sed  cum  gramkde,  uhi  opm 
eriiy  et  si  opus  non  siê,  teneatur  rectum  cum  moderata  inflexione  in 
partem  anteriorem,  ad  neutrum  lotus  deflectendo. 

Ocidos  demissosy  ut  phrimum,  teneant;  nee  immoderata  eos  elevando, 
nee  in  hanc,  aut  ulam  partem  drctimflectendo, 

Rugae  in  fronte,  ac  muUo  magis  in  naso,  emtentur;  ut  serenitas 
exterius  cematur,  quae  interioris  sit  indicium. 

Labia  nee  nimis  compressa,  nee  nimium  diducta. 

Tota  facies  hilaritatem  potius  prae  se  ferat,  quam  tristitiam,  aut 
alium  minus  moderatum  affectum. 

Yestes  sint  mundae,  et  cum  religiosa  decentia  compositae. 
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Manus  si  non  in  sustinenda  veste  occupentur,  decenter  qiiietae 
teneantur. 

Incessns  sit  moderatus,  sme  notabüi  festinatione ,  nisi  necessitas 
urgeret:  in  qua  tarnen,  quantum  poterit,  decori  ratio  habeatur. 

Omnes  denique  gestus  ac  motus  ejus  modi  sint,  qni  apud  omnes 
aedificationem  pariant. 

Si  plures  simul  erunt,  ordinem  praescriptum  a  superiore,  bini  vel 
temi  incedendo  servent. 

Si  loquendum  fuerit,  meminerint  modestiae  et  aedificationis  turn 
in  verbis  turn  in  ratione  ac  modo  loquendi. 

Aan  het  einde  vinden  wij  de  summa  et  scopus  nostrarum  consti- 
tutionum.  Homines  mundo  crucifiiLOs  et  quibus  mundus  ipse  sit 
crucifixus  vitae  nostrae  ratio  nos  esse  postulat;  bomines,  inquam, 
novos,  qui  suis  se  affectibus  exuerint  ut  Christum  induerent,  sibi 
mortuGs  ut  justitiac  viverent;  qui,  ut  Divus  Paulus  ait,  in  laboribus, 
in  vigiliis,  jejuniis,  in  castitate,  in  scientia,  in  longanimitate ,  in 
suavitate,  in  Spiritu  Sancto,  in  charitate  non  ficta,  in  verbo  veritatis, 
se  Dei  ministros  exbibeant:  et  per  arma  justitiae  a  dextris  et  a  sinis- 
tris,  per  gloriam  et  ignobilitatem ,  per  infamiam  et  bonam  famam, 
per  prospera  denique  et  adversa,  magnis  itineribus  ad  coelestem 
patriam  et  ipsi  contendant,  et  alios  etiam  quacumque  possunt  ope 
studioque  compellant,  maximam  Dei  gloriam  semper  intuentes. 

A.  P. 
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Bie  Paulinische  Rechtfertigungslehre  unter  Berücksichii- 
gung  einiger  vertoandten  Lehrstücke  nach  den  vier  Haupl- 
hriefen  des  Apostels  dargestelU  von  k.  a.  lipsiüs,  J)r. 
phil.  Met  einem  Vorwort  von  c.  ïh.  alb.  liebner.  TheoL 
Prof,  in  Leipzig,  Leipzig  J,  C.  Heinrichsche  Buchhand- 
lung  1853.     212  pgg. 

Dit  boek,  dat  wel  de  aanbeveling,  maar  geenszins  de  onver- 
deelde goedkeuring  van  Prof.  Liebner  heeft,  is  ons  nu  eerst 
toegezonden.  Het  gaat  uit  van  een  confessioneel  standpunt,  al- 
thands  meer  of  min,  .en  schijnt  mij  toe  voornamelijk  de  be- 
strijding ten  doel  te  hebben  van  de  tegenwoordig,  vooral  onder 
den  invloed  der  Tubingsche  school,  hier  algemeen  geworden 
beschouwing  der  regtvaardiging,  in  het  Paulinische  leerbegrip, 
uitsluitend  als  actus  forensis.  Daar  de  schrijver  gevoelt  dat  van 
deze  dogmatische  beschouwing  voor  een  gedeelte,  gelijk  bij 
voorbeeld  uit  Köstlin's  oordeel  over  de  echtheid  van  den  Brief 
aan  de  Philippensen  blijkt,  het  vonnis  afhankelijk  is,  dat  men 
over  de  echtheid  der  Paulinische  brieven  in  het  algemeen  vel- 
len moet,  zoo  wenscht  hij  van  een  gemeenschappelijken  grond- 
slag, namelijk  van  de  vier  algemeen  aan  de  kritiek  behouden 
ontkomene  brieven  van  Paulus  uit  te  gaan.  Hij  heeft  bij  zijne 
bestrijding  van  de  leer  der  regtvaardiging,  gelijk  die  door  den 
grooten  Apostel  is  voorgedragen ,  uitsluitend  als  actus  forensis , 
ook  zeer  bepaald  de  belangrijke  disputatie  van  Dr.  rauwenhoff 
op  het  oog  gehad,  getiteld:  Disquisitio  de  loco  Paulino  qui  est 
Aq ^iKocicctTsi  y  in  1852  te  Leyden  verdedigd. 

Hij    gaat    uit    van   het  onderzoek  naar  het  begrip  der  S/x*/- 
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mvvij:  2l)ccttog  is  een  ieder,  die  is  wat  hij  overeenkomstig  zijne 
bestemming  moet  wezen.  Deze  toestand  laat  zich  naar  drie  zij- 
den heen  bepalen;  allereerst,  dat  ieder  doet  hetgeen  hij  doen 
moet,  ten  tweede  dat  hij  het  suum  cuique  nimmer  vergeet  en 
in  de  laatste  plaats  dat  hij  al  de  verschillende  bestanddeelen 
van  zijn  wezen,  op  zich  zelf  en  in  onderling  verband  tot  elkan- 
der tot  hun  volle  regt  laat  komen. 

Reeds  bepaalt  zich  als  zoodanig  het  wijsgeerig  begrip  der 
regtvaardigheid  bij  plato,  gelijk  zij  zich  laat  zamenvatten  in 
de  volgende  woorden,  waaruit  blijkt  dat  de  regtvaardigheid  hier 
slechts  betrekking  heeft  op  rijv  s^u  TrpZ^iv  rav  avrov  i^Kx  Trsp) 
rijv  èvTOg,   cog  iXy^iaq    Tcepi    êavrov   xx)   rx   êxvTOu,    fMj   sxfTXVTX 

TX  i?J.ÓTpiX   TpXTTSlV   EKXCTTOV  6V    XÓTU^    [Mi   Sf  TCOhVTTpXyiJLOVSÏy  TTpO; 

^AAj^A^  jcx)  xp^xvrx  xvtou  xvtoïj  xx)  xo(T[avi7Xvtx  XXI  (plxov  ys- 
vifuvov  êxvTu  xx)  ^vvxp{AÓ(TXVTX  Tplx  ovTX  agirsp  opovg  rpstg  ip- 
(iGvictg  XTSxvccg  vexTVfg  re  xx)  VTTxrvig  xx)  fiéaijg,  xx)  €Ï  xXKx 
irr»  (lera^v  Tvyxxvsi  ovrx^  ttxvtx  txvtx  ^vv^ii(rxvTX  xx)  ttxvtx- 
TTMiy  6VX  yavo[jL6vov  ix  7ro>*XoóVy  a-ccsppovx  xx)  ^pfji^a-fjiévou ,  oürco  SJj 
zpivrsiv  ^S^,  6XV  ri  TrpxTTifi,  vi  irsp)  xP^f^'^'^"^  x'njo'iu  ij  Tcapi 
défixTog  ispxTTsixv  vi  xx)  TO'Amxóv  r/  i}  Trsp)  rx  Ihx  ^ufA^fSé^xtx, 
hf  TTxtTi  TOÓTOig  YiyovfJLSvov  xxt  ovof^x^ovTX  hxxlxv  (JLBv  xx)  xxKijv 
T^x^iv  §  XV  TXVT^v  Tviv  s^iv  (7«^^  T6  XXI  (TvvxTTepyx^virxi  ^  (TOCpixv 

ii  TJJJ/    èTCKFTXTOÏKTXV   TXÓTTfl    Tjjf    TTpX^St    èTTlO'TyifJt.rjV    xSlXOV    3f    TTpX^tV 

y}  h  X6i  Txuryiv  Ay^,  x/xxólxv  3f  ri^v  txótt^  xZ  iTTKTTxrovo'xv  Sö- 
^xv.  Dit  philosophische  begrip  blijft  hetzelfde  ook  in  het  O.  T. 
alleen  de  maatstaf  voor  de  hxxioatrvvyi  ligt  niet  meer  in  eene  wijs- 
geerige  bepaling,  maar  onmiddelijk  in  den  goddelijken  wil,  ter- 
wijl het  ook  in  het  N.  T.  wordt  vastgehouden  en  de  ^txxiccfrvvyj 
het  groote  middenpunt  is,  waarom  zich  zelfs  bij  de  synoptici 
het  onderwijs  van  Jezus  beweegt,  daar  ook  zij  de  eenige  voor- 
waarde is  voor  het  ingaan  in  de  fix^nXsix  ruu  ovpxvav.  Hiermede 
is  echter  de  zaak  zelve  en  geenszins  nog  de  modus  quo  aan- 
gegeven, en  dat  van  den  modus  quo  juist  alles  afhangt,  ge- 
voelt een  ieder.  Is  er  in  dezen  modus  quo  één  moment  dat 
niet  slechts  alles  beslist  maar  ook  alles  voleindigt ,  of  is  er  een 
proces,  een  langzaam  zich  ontwikkelend  proces  in  op  te  merken , 
en  wel  zoodanig  een  proces  als  eerst  na  dit  leven  zijn  volko- 
mene  ontwikkeling  zal  hebben  bereikt.  Hier  ligt  de  questie. 
De  laatste  beschouwingswijze  schijnt  over  het  algemeen  bij  de 
synoptici  de  meest  heerschende  te  zijn. 
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Wat  de  schriften  van  Paulus  betreft  Rom.  IX  :  30  en  Gal. 
V :  5  schijnen  de  raeest  met  elkander  strijdige  plaatsen  te  zijn, 
in  zooverre  de  een  de  regt vaardigheid  als  een  ontvangen  goed, 
de  ander  haai  als  een  goed  waarop  wij  hopen  voorstelt,  even- 
zeer als  Bom.  YI:  16  (f/V  hjcxtotriiv^v)  op  een  nog  te  verkrijgen, 
nog  te  worden  toestand  wijst,  die  van  de  CfTrxKOij  eerst  het  ge- 
volg moet  zijn.  Waar  men  dus  bij  Paulus  de  beide  beschou- 
wingswijzen aantreft,  namelijk  die  der  hxaiO(rvvii  als  iets  wat 
reeds  voorhanden  is  en  als  iets  dat  nog  te  verwachten  is,  kan 
zij  slechts  als  ideëel  of  principieel  voorhanden  gedacht  worden. 
(Men  vergelijke  Rom.  VI :  13).  De  hxctio(rvv}^  wordt  hiermede 
niet  een  gefixeerde  maar  een  levens  toestand,  zoodat  het  resul- 
taat eerst  van  het  volkomen  hv^evetv  r^  hjcxiotrvvifi  de  iytx^fiog 
is.  Zij  wordt  naar  deze  opoatling  een  beginsel  dat  als  zoodanig 
tegenover  het  natuurlijke  beginsel ,  de  df/^xprlx  staat  Rom.  VIII : 
10,  2  Kor.  VI:  14,  15.  Niet  minder  Rom.  X:3,  terwijl  ook 
Gal.  III :  21  aan  den  vófMg  de  kracht  wordt  ontzegd  om  dit 
levensbeginsel  mede  te  deelen.  Verg.  Rom.  XIV :  17  waar  de 
(3x(n^€lx  Tou  öêov  zelfs  h)cxiocrvvyi  genoemd  wordt  en  dus  mogelijk 
alleen  op  de  toekomst  kan  slaan ,  doch  hiermede  is  tegelijk  aan- 
gegeven dat  in  het  begrip  van  hKxiotrvvyj  evenmin  als  in  dat  der 
^xtTiKslx  Tou  êeov  iets  afgeslotens,  iets  absoluuts  ligt. 

Wij  moeten  echter  opmerken  dat  waar  nu  de  iiKXioa-uwi  als 
hKxto<nji/yj  TTxpx  tu  ês^  of  iuuTTiov  xvToy  moet  worden  bepaald, 
Lipsius  in  het  toekennen  van  een  dubbele  beteekenis  aan  dat 
begrip  moet  vervallen.  Hier  toch  moet  iiKXio^iiuyi  bij  hem  zoo 
veel  zijn  als  welgevalligheid  in  de  oogen  Gods,  die  dan  het 
gevolg  wordt  van  de  hxxiovvvyi  tou  6 sou  welke  met  kiehl,  de 
WETTE,  MEYER,  KÜCKERT,  RITSCHL  CU  anderen  als  eene  moet 
worden  opgevat  quae  Deum  habet  auctorem,  en  niet  met  baur 
en  THOLUCK,  met  de  hjcxtofriiv^  Trxpx  r^  éeu  moet  vereenzelvigd 
worden.  De  ïilx  hxxioiTvvii  staat  dus  in  zooverre  tegen  de  5/- 
KXio(njv}f  rov  êsou  over ,  als  deze  laatste  (verg.  Rom.  III :  24) 
alleen  van  de  genade  en  de  reiniging  door  Christus  het  gevolg 
is,  en  dus  niet  in  het  begrip  opgaat  van  eene  conditie  hominis, 
quia  non  ex  opinione  honimum  sed  ex  judicio  ipsius  Dei  vere 
justus  est. 

Op  deze  wijze  zou  dus  tusschen  de  voorstelling  der  regtvaar- 
diging  als  bloote  actus  forensis  en  die  der  regtvaardigheid  als 
werkelijke  en  waarlijk  plaats  grijpende  toestand  eene  vereeniging 
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kannen  tot  stand  komen,  wanneer  namelijk  de  beschouwing 
van  Paulas  aldus  worde  opgevat:  God  maakt  ons  door  Zijne 
genade  in  Zijne  oogen  regtvaardig,  of  liever  door  Zijne  genade 
werkt  hij  in  ons  zulk  een  hem  welgevalligen  toestand,  dat  hij 
(krachtens  dezen  toestand)  ons  door  zijn  judicium  als  regtvaar- 
dig aanmerken  kan.  Hiertoe  is  dus  de  weg  niet  de  [ilx  hKxtO" 
mij  maar  de  hxxioiruvfj  tov  dsov. 

De  ^i)cxiu(rig  vloeit  bij  deze  vereenigiug  der  twee  begrippen 
als  het  ware  evenzeer  uit  Gods  regterlijk  oordeel,  als  uit  een 
door  Gods  genade  reeds  aanvankelijk  aanwezigen  toestand  voort. 
Lipsius  wil  dus  niet  weten  van  een  dubbelen  actus  Gods,  een 
actus  elBciens  en  een  actus  declaratorius ,  en  is  van  oordeel 
dat  deze  onderscheiding  niet  anders  is  dan  een  dialektische 
spitsvondigheid.  De  actus  Dei  quo  homines  in  illa  pouit  con- 
ditione,  in  qua  justi  a  Deo  habentur  is  dus  geenszins  als  oor- 
zaak van  den  actus,  quo  fideles  justos  declarat  aan  te  merken. 
Hij  neemt  geen  tweeiedigen  actus  aan,  waarvan  de  een  causa 
JQstificationis  en  de  tweede  de  justificatie  zelve  is.  Om  deze 
stelling  te  bewijzen  komt  Lipsius  in  de  exegese  van  verschil- 
lende plaatsen,  als  Eom.  11:13,  Rom.  111:4,  1  Kor.  IV:  4, 
Eom.  VIII:  33,  Gal.  111:11,  Rom.  V :  19  en  anderen,  waar- 
onder Rom.  III :  24 ,  Rom.  IV  :  2  volgg.  vooral  vers  4 ,  5. 
Deze  laatste  verzen  urgeert  Lipsius,  omdat  het  y^yl^erxi  zoowel 
voor  het  fji^itréog  als  voor  de  tt'^ttii;  geldt.  Daar  hij  nu  beweert 
dat  er  bij  (jt,i(F6og  van  geen  imputatio  sprake  kan  zijn,  meent  hij 
dat  imputatio  ook  bij  de  Tchriq  niet  kan  worden  opgenomen. 
Het  is  moeijelijk  de  bewijskracht  van  deze  redenering  in  te 
zien,  daar  lipsius  voorbij  schijnt  te  zien  dat  het  hier  geen 
imputeren  van  den  fiKrdii;  op  zich  zelf  geldt,  maar  wel  van  den 
fiidioq  in  een  bepaalde  hoedanigheid.  Het  loon  wordt  niet  zelf 
geimputeerd,  maar  de  hoedanigheid,  het  karakter  van  het  loon 
kan  geimputeerd  worden,  hetzij  kxtx  x^P^^^  hetzij  xxr»  i(psl>,yiiAX. 

Terwijl  Lipsius  eenige  volgende  hoofdstukken  aan  het  onder- 
zoek wijdt,  naar  de  beteekenis  van  wet  en  geloof  en  naar  hunne 
afzonderlijke  verhouding  tot  de  regtvaardiging  des  zondaars, 
wijdt  hij  nog  eenige  bladzijden  aan  de  juiste  bepaling  van  de 
bekende  formule  Thrig  Xpi<TTOÏJ  en  erkent  volmondig  dat  hij 
niet  kan  nalaten  van  die  formule  door  geloof  aan  Christus  te 
vertalen. 

Uit  de  bekende  plaats  i^f^sTg  slg  Xpiarov  'ij^cövy  iTTKTTevtrxf^^v , 
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hx  haxiada/jf^v  sk  irhTsa^  ^l^jcrov  Xpt^rov  argumenteert  men-  dat 
Faulus  zelf  uitdrukkelijk  een  onderscheid  tusschen  Trl^tg  sU 
L  X.  en  marig  tou  'I.  X.  maken  wil.  Lipsius  beweert  dat  men 
even  goed  het  omgekeerde  uit  deze  plaats  afleiden  kan.  Hij 
ziet  in  deze  herhaling  eenvoudig  het  bewijs  dat  de  apostel  op 
het  begrip  der  iriaTtg  XpKrrov  in  tegenstelling  met  de  werken 
der  wet  bijzonderen  nadruk  wil  leggen;  terwijl  hij  daarvoor  uit 
de  vergelijking  met  vs  15  een  argument  aanvoert.  Het  eenige 
onderscheid  dat  hij  tusschen  è7n(rrsvv»iAsy  eU  Xp.  I.  en  7rl(rrig 
Iviv  Xp,  wil  toelaten ,  bestaat  hierin  dat  hij  de  t/Vt/^  I.  X.  als 
gevolg  van  het  eerste  wil  beschouwd  hebben,  zoodat  het  geheele 
begrip  der  Trltm^  in  het  Christendom  door  Rom.  IV :  24  uitge- 
drukt wordt:  «AA«5  k»)  3;'  li/^Zg  {fypxcpyj  TOtjTo)^  olg  fié^Ksi 
^oyl!^€ff6cti  TOÏg  Trio'Tetioua'iu  sirt  tou  iysipavrx  'L^a.  tov  Kiipwv  ^  fjuóv  sk 
vsKpoóv,  oq  TTxpsióSyj  hx  ra  7r»px7rré(JL0Lr»  ijfJiMy  kou  viyipiti  iii 
riiv  h)cxia<nv  ^fiuv^  verg.  Bom.  X:  9,  ofschoon  uit  het  eJvxt  iv  r^ 
^itrrsi ,  en  in  het  algemeen  uit  de  geheele  ontwikkeling  dienaan- 
gaande bij  Faulus  voortvloeit  datgene  wat  wij  reeds  in  de  Apo- 
logia,  Confessie  Augustana  en  de  XJberior  expositie  aantreffen: 
«'fides  est  non  tan  tem  notitia  in  intellectu,  sed  etiam  fiducia  in 
voluntate,^^  en  ^^fides  est  divinum  quoddam  opus  a  nobis,quod  nos 
immutat  ck  Deo  regenerat,  veterum  Adamum  mortificat,  et  ex 
nobis  plane  alios  homines  (in  corde,  animo  et  omnibus  viribus 
nostris)  facit  et  spiritum  sanctum  nobis  confert.  Et  est  ildes 
illa  quiddam  vivum,  efficax,  potens;  ita  ut  fieri  non  possit,  quin 
semper  bona  operetur.  Neque  fides  quaerit  demum,  an  bona 
opera  sint  facienda,  sed  priusquam  de  ea  re  inquiratur,  jam 
multa  bona  opera  efiecit,  et  semper  in  agendo  est  occupata. 
Pides  justificans  est  viva  et  solida  fiducia  in  gratiam  seu  cle- 
mentiam  Dei,  adeo  certa,  ut  homo  millies  mortem  oppetere 
quaem  eam  fiduciam  sibi  eripi  pateretur.  Et  haec  fiducia  atque 
agnitio  divinae  gratiae  et  clementiae  laetos,  animosos,  alacres 
efficit  cum  erga  Deum  tum  erga  omnes  creaturas,  quam  laetitiam 
et  alacritntem  spiritus  sanctus  excitat  per  fidem.  Inde  homo 
sine  omni  coactione  promtus  et  alacris  redditur,  ut  omnibus 
benefaciat,  omnibus  inserviat,  omnia  toleret:  idque  in  honorem 
et  laudem  Dei,  pro  ea  gratia,  quam  Dominus  eum  est  prosecutus. 
Onder  de  nieuweren  vergelijke  men  usteri  paulin.  Lehrbegriff 
p.  93  volgg.:  DaHxNG  paul.  lehrbegr.  p.  84  volgg.  David  schulz, 
die   Christliche   Lehre  vom  Qlauben  p.  61  volgg.     Tiïtmann, 
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de  summis   principiis  Augustanae  Confessionis  (Programm  von 
1810)  p.  21-3^.     Neander  Apostelgesch.  II.  p.  20.     Meyeb, 

DE  WETTE,    KUCCERT,    RATJWENHOFF. 

Het  geloof  is  hiermede  als  een  in  waarheid  ethische  levens- 
toestand bepaald;  het  werkt  een  inwendige  geregtigheid,  en  het 
heil  wordt  negatief  door  den  dood  van  Christus  en  positief  door 
het  leven  met  Christus,  in  Christus  gemeenschap  gewerkt. 

Beide  wegen  zijn  noodig,  want  (alzoo  resumeert  Lipsius  pg. 
143  de  Paulinische  verzoeningsleer)  want  de  menschheid  was 
ten  gevolge  van  hare  zonden  aan  de  goddelijke  strafgeregtigheid, 
aan  de  opyij  onderworpen.  In  het  verband  tusschen  zonde  en 
dood  openbaart  zich  de  goddelijke  geregtigheid.  Aan  haar 
moest  worden  voldaan:  nu  treedt  Christus  vrijwillig  in  de  we- 
reld, in  dat  verband  (Causalnexus)  tusschen  zondeen  dood,  en 
terwijl  hij  zich  alzoo  den  dood  vrijwillig  onderworpen  heeft, 
openbaren  zich  hierin  de  gevolgen  van  de  êpyii  waarmede  de 
menschheid  bedreigd  was.  Maar  dit  lijden,  dat  den  onschul- 
dige trof  was  geen  lijden  dat  God  willekeurig  over  hem  ge- 
heugde, noch  ook  een  lijden  dat  zonder  doel  door  hem  onder- 
nomen werd.  Want  de  genade  van  God,  die  allen  tot  vaniplx 
brengen  wilde,  had  bepaald  dat  men  deze  (TdoT^pl»  slechts  deel- 
achtig worden  kon  èv  ru  ivéfiXTi  rou  xvplou  'Ij^o-öD.  IKor.  YI:I1 
cf.  111:11.  Daar  ons  derhalve  ook  de  bevrijding  van  de  zonde 
slechts  in  gemeenschap  met  Christus  ten  deel  kan  vallen,  zoo 
heeft  God  nu  Zijn  Zoon  gegeven,  en  hem,  schoon  hij  zondeloos 
was,  tot  zonde  gemaakt,  d.  i.  aan  den  vloek  der  wet  en  aan 
de  zondestraf  onderworpen.  2  Cor.  V  :  21.  Dit  sluit  niet  uit 
dat  van  een  andere  zijde  de  dood  van  Christus  vrijwillig  zij. 
Gal.  II :  20  cf.  III :  13  yavofji^vog)  want,  stierf  hij  'jrsp)  ifJtMprlaqy 
hij  stierf  niet  minder  rg  afj^xpri^.  De  vloek  der  wet  en  de 
straf  der  zonde  op  zich  genomen  hebbende  voldeed  hij  aan  Gods 
geregtigheid.  Niet  zoo  evenwel  dat  Zijü  dood  als  't  ware  een- 
voudig een  aequivalent  ware  voor  onzen  dood,  maar  omdat  in 
Zijn  dood  de  waarborg  ligt,  dat  ook  wij  zei  ven  den  dood  afster- 
ven zullen.  Voor  allen  die  in  de  gemeenschap  van  Christus 
intreden,  is  de  magt  der  zonde  gebroken  door  den  doop  tot 
Zijn  dood.  Rom.  VI :  4.  In  den  dood  van  Christus  is  de  magt 
van  het  zondige  beginsel  reeds  ideaal  vernietigd  Kom.  VIII:  3. 
Is  Christus  dus  in  onze  plaats  gestorven,  het  is  omdat  wij 
ideaal  met  hem   gestorven   zijn.   2  Cor.  V :  15.     De  dood  van 
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Christus  blijft  eerste  voorwaarde  voor  onze  bevrijding  van  de 
zonde  en  is  dus  een  iTroKurpoiHTiq.  Bom.  III :  24  of.  Kor.  VI :  20  9 
YII:23.  Neemt  die  voorwaarde  allereerst  de  oorzaak,  het  be- 
ginsel des  doods  weg,  hier  wordt  de  dood  van  Christus,  als 
gevolg,  niet  minder  Aürpov,  ivrlxvrpov.  Vergeving  der  zonde 
is  dus  consequentie  van  de  bevrijding  der  zonde. 

Nu  treedt  het  leven  met  Christus,  in  Christus  gemeenschap 
in.  De  heerschappij  van  een  nieuw  beginsel  namelijk  van  het 
TTvsvfjM  vangt  aan,  terwijl  dit  leven  van  de  7ri<rTtg  niet  wezen- 
lijk onderscheiden  is ,  gelijk  uit  plaatsen  2  Kor.  XIII :  5 ,  Bom. 
XII  vooral  en  3  : 6   overvloedig  blijkt. 

Evenwel  is  ook  deze  bevrijding  van  de  zonde  en  dit  nieuwe 
pneumatische  leven  geenszins  absoluut,  en  ziet  zijne  volmaking 
te  gemoet,  waardoor  de  ^urvipl»  een  steeds  voortdurende  toestand 
of  ondervinding  wordt  cf.  Bom.  VIII:  24,  terwijl  1  Kor.  XV:  2 
een  praesens  duidelijk  aangeeft. 

Het  boek ,  waarvan  wij  thans  verslag  hebben  gedaan ,  en  dat 
op  vele  punten  mi)  toeschijnt  eene  ernstige  wederlegging  te  ver- 
dienen, wordt  besloten  met  een  aanhangsel  over  de  betrekking 
tusschen  geloof,  hoop  en  liefde  en  met  een  register  van  de,  in 
dit  werk,  besprokene  of  uitgelegde  plaatsen,  welke  niet  minder 
dan  750  in  getal  zijn.  A.  F. 
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CHRISTENDOM. 


Le  devoir  par  jules  simon,  Troiaième  Edition^  1855. 
La  Religion  Naturelle  par  julss  simon,  1856,  Paris. 
Librairie  de  l.  haghette  et  c°. 

Het  eerste  dezer  beide  werken  heeft  den  prijs  der  Fransche 
Akademie  weggedragen  en  beleeft  reeds  een  derde  uitgave.  Het 
is  geschreven  door  iemand  die  van  ganscher  harte  aan  de  wijs- 
begeerte gelooft  en  wien  de  toejuiching,  die  hij  van  het  publiek 
heeft  mogen  ontvangen,  vooral  in  zoover  aangenaam  is,  als  zij 
hem  bewijst,  dat  men  zich  te  vroeg  in  de  nederlaag  der  filo- 
sofie heeft  verheugd.  —  Zoo  dikwijls  echter  als  hij  opregten  weer- 
zin tegen  de  wijsbegeerte  ontmoet  heeft,  die  daaruit  ontsproot, 
dat  men  het  gewigt  der  filosofische  vraagstukken  gevoelde,  maar 
tegelijk  inzag  hoezeer  het  vermogen  der  menschelijke  rede  be- 
perkt moet  worden  genoemd,  is  hij  steeds  met  droefheid  ver- 
vuld geweest,  omdat  niemand  beter  dan  hij  zelf  dien  weerzin 
kon  begrijpen.  Hij  stemt  het  toe  dat  onze  weetgierigheid  op 
wijsgeerig  gebied  verder  reikt  dan  onze  wetenschap.  Men  wil 
alle  oorzaken  kennen  en  slechts  weinigen  zijn  ons  bekend.  Men 
wil  de  eerste,  de  hoogste  oorzaak  doorgronden  en  men  voelt 
zich  tot  de  belijdenis  gedrongen,  dat  zij  onbegrijpelijk  is.  Men 
wil  uaauwkeurige  bepalingen  vinden  voor  de  onderscheidene 
pligten  des  levens  en  men  komt  hoogstens  tot  het  vaststellen 
van  eenige  algemeene  regels. 

Zoo  men  hierom  de  wijsbegeerte  verwerpt,  verwaarloost  men^ 
volgens  des  Schrijvers  oordeel,  hetgeen  men  heeft  ter  wille  van 
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hetgeen  men  niet  heeft.  Waarheen  zal  men  de  toevlngt  nemen, 
zoo  roept  hij  uit,  wanneer  men  de  filosofie  verlaat!  Het  scep- 
ticisme is  hem  de  dood.  Hoe,  vraagt  hij,  omdat  het  godde- 
lijk Wezen  ons  begrip  te  boven  gaat,  zal  men  daarom  van 
geen  bewijzen  voor  het  bestaan  van  Grod  vallen  hoorenl  Zal 
men  onverschillig  zijn  omtrent  het  leerstuk  der  Goddelijke  Yoor- 
zienigbeid ,  omdat  hare  w^en  ons  veelal  verborgen  blijven !  Of 
omdat  men  aan  onzepligten  geen  vasten,  onwederlegbaren  regel 
kan  voorschrijven,  moet  daaruit  volgen,  dat  de  stem  van  het 
geweten  niet  verdient  gehoord  te  worden?  Hij  wil  dus  de 
grenzen  van  ons  weten  erkennen,  niet  om  daarbij  te  klagen 
over  hetgeen  Ood  ons  onthoudt,  maar  veeleer  om  Hem  te  dan- 
ken voor  hetgeen  Hij  ons  geeft! 

Maar  naauwelijks  verlaagt  hij  zich,  tot  het  verdedigen  der 
wijsbegeerte,  sints  de  zestiende  eeuw  de  eerste  poging  waagde 
om  het  denken  vrij  te  maken,  sints  de  school  van  Cartesius 
de  onafhankelijkheid  van  den  menschelijken  geest  heeft  ver- 
kondigd zoowel  als  de  grondslagen  gelegd  heeft  van  dat  ver- 
standige en  stoutmoedige  dogmatisme,  dat  op  de  geheele  ont- 
wikkeling der  menschelijke  wetenschap  van  zulk  een  heilzamen 
invloed  is  geweest,  en  vooral  sints  de  fransehe  omwenteling 
overal  in  plaats  van  privilegiën,  vrijheid,  en  in  plaats  van 
traditiën,  de  rede  heeft  gesteld. 

Onverschilligheid  voor  de  wijsbegeerte  zou  hij  zich  hoogstens 
kunnen  voorstellen  bij  een  godsdienstig  volk,  omdat  iedere  gods- 
dienst eene  oplossing  geeft  van  de  vraag,  wat  te  denken  zij  van 
den  oorsprong,    de   bestemming  en  het  einde  des  mensch^.  — 

Is  de  wereld  eeuwig?  En  zoo  niet,  wie  is  God?  Laat  hij 
zich  aan  de  dingen  dezer  wereld  gelegen  liggen?  Treedt  hij 
tusschenbeide  bij  de  groote  gebeurtenissen  die  onze  hoogste 
belangen  raken?  Zoo  hij  zijne  mensc^enkinderen  bestuurt, 
ontgaan  hem  zelfs  de  kleinste  omstandigheden  van  hun  bestaan 
niet?  Zijn  wij  vrij,  of  dwingt  ons  eene  onverbiddelijke  nood- 
zakelijkheid? Zijn  wij  van  ons  instinkt,  van  onze  hartstogten 
geheel  afhankelijk?  Is  het  denkbeeld  van  pligt  een  begooche- 
ling, of  behelst  het  waarheid.  Is  het  van  menschelijke  uitvin- 
ding, of  bekleed  met  goddelijk  gezag?  .  Wat  is  er  van  dien 
geest,  dien  wij  in  ons  voelen  leven?  Is  die  geest  een  vlam, 
die  de  dood  zal  uitdooven  of  een  onsterfelijk  beginsel,  welks 
toekomst  ligt  aan  gene  zijde  des  grafs?    Ziedaar  de  vraagstuk- 
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ken  waarmede  de  wijsbegeerte  zich  bezig  houdt.  Zelfs  de  twij- 
felaar ontmoet  ze  eenmaal  tot  zijn  troost  of  als  oorzaak  van 
vertwijfeling. 

Zal  men  hier  antwoorden  dat  het  beter  is  dëze  vraagstukken 
op  zijde  te  schuiven,  omdat  de  menschelijke  rede  tiet  in  staat 
is  ze  op  te  lossen !  Wat  envelmoed ,  alzoo  het  ijdel  der  men- 
schelijke wetenschap  uit  te  roepen,  en  hoe  verhard  moet  men 
zijn,  om  zich  van  dit  ijdel  zoo  gemakkelijk  te  troosten! 

Maar  niemand  troost  er  zich  van.  Kon  men  al  de  ure  des 
doods  vergeten,  de  wijsbegeerte  zou  ons  evenwel  niet  loslaten, 
want,  in  de  praktijk  van  het  leven  is  er  iets  wai  ons  gedurig 
tot  haar  wederbrengt,  namelijk:  de  zedelijkheid. 

Zijn  wij  in  gewigtige  omstandigheden  tot  handelen  geroepen, 
zoo  onderscheiden  wij  twee  stemmen  in  ons  binnenste;  de  een 
zegt  ons:  zie,  dit  zal  u  rust,  veiligheid,  rijkdom,  eer  en  magt 
geven,  de  andere  roept  ons  toe:  Vergeet  u  zelf,  verloochen  u 
zelf! 

Laat  ongeloovigen  de  stein  volgen  van  het  eigenbelang!  Het 
zij  zoo.  —  Maar  wie  naar  de  stem  van  het  geweten  luistert,  hij 
bezit  eene  wijsgeerige  overtuiging,  hij  stemme  het  toe  of  niet! 
Het  is  onmogelijk  aan  de  zedelijkheid  te  gelooven,  en  niet  te 
gelijk  te  gelooven  aan  Ood,  aan  de  eeuwigheid,  aan  de  on- 
sterfelijkheid ! 

Wie  zou  zich  voor  de  zedelijkheid  verloochenen,  ware  zij 
slechts  van  menschelijke  instelling?  Neen,  men  schenkt  aan 
haar  vrijwillig  zijn  rust,  zijn  geluk,  zijn  leven,  omdat  men 
weet:  zij  komt  van  God.  Het  onwederlegbaarste  bewijs  voor 
het  bestaan  yan  Ood  is  gelegen  in  het  leven  en  in  den  dood 
van  den  regtvaardige.  — 

Aan  deze  overleggingen,  deze  gedachten  heeft  jxjles  simon 
gehoor  gegeven,  toen  hij  besloot  een  boek  over  den  pligt  te 
schrijven,  en  het  tegenwoordig  oogenblik  is  hem  geschikt  voor- 
gekomen, om  de  menscbheid  van  haar  pligt  te  spreken,  terwijl 
ieder  zich  slechts  met  zijn  regt  bezig  houdt. 

Men  ziet  dus  dat  de  arbeid,  die  ook  reeds  in  ons  Vaderland 
door  eene  Hollandsche  vertaling  bekend  is  geworden,  van  buiten- 
gemeen ernstige  grondslagen  uitgaat.  Is  het  waar,  dat  in  onze 
eeuw  het  materialisme  veld  wint,  is  het  waar,  dat  opregte  over- 
taigingen  onder  de  zeldzaamheden  behooren,  is  het  waar,  dat 
een  goede  uitkomst  in   onzen   tijd  iedere  handeling,   hoe  ver- 
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keerd  ook,  schijnt  te  wettigen,  wie  zou  dan  geen  belang  stel- 
len in  een  werk  dat  de  hoogste  aangelegenheden  der  mensch- 
heid  bespreekt,  vooral  wanneer  dit  geschiedt  op  een  terteiu, 
dat  welke  godsdienstige  of  wijsgeerige  overtuigingen  men  ook 
koestere,  door  ieder  regtgeaard  mensch  als  van  het  hoogste  ge- 
wigt  wordt  beschouwd,  het  terrein  der  zedelijkheid. 

Inderdaad,  waar  de  wijsbegeerte  wordt  teruggebragt  tot  hare 
ethische  grondslagen  en  de  oplossing  van  hare  vraagstukken  alzoo 
de  bevrediging  van  de  edelste  behoeften  des  meuscheu  ten  doel 
heeft,  kan  zij  niet  anders  dan  op  ieders  aandacht  en  belang* 
stelling  regt  hebben.  Want  dan  geldt  het  niet  langer  het  be- 
lang eener  school,  eener  rigting,  of  eener  individueele  overtui- 
ging, maar  het  belang  der  geheele  menschheid. 

Doch  aan  de  andere  zijde,  waar  de  wijsbegeerte  aldus  haar 
taak  opvat,  aldus  haar  roeping  begrijpt,  hebben  wij  regt  on- 
verbiddelijk gestreng  in  onze  eischen  jegens  haar  te  zijn.  Ja, 
het  leven  is  ernstig,  ja,  wij  zijn  tot  handelen  geroepen,  en  wee 
ons,  zoo  wij  niet  handelen,  zoo  wij  niet  handelen  overeenkom- 
stig onzen  pligt,  overeenkomstig  onze  bestemming.  Maar  die 
ernst  des  levens  en  die  roeping  tot  handelen  leggen  ons  de 
vraag,  de  dringende  vraag  op  de  lippen:  Welk  beginsel  tot 
handelen  geeft  gij  ons,  van  welke  overtuiging  moet  ik  uitgaan 
om  niet  door  den  stroom  des  tijds  en  der  menschelijke  meenin- 
gen '  te  worden  medegesleept ,  om  niet  het  auccès  tot  mijn  hoog- 
sten  wetgever  te  stellen  en  bij  het  algemeen  najagen  van  niets, 
niets  dan  eigenbelang,  niet  eindelijk  te  staan  te  midden  van  de 
akelige  ruinen  van  al  de  edelste  gevoelens  mijns  harten? 

Onafhankelijk  dus  van  de  waarde  die  aan  Simon's  arbeid 
moet  worden  toegekend  en  die  wij  niet  allereerst  als  wijsgeer, 
niet  allereerst  als  theoloog,  maar  allereerst  als  mensch  onder- 
zoeken willen,  verdient  een  poging  in  ons  oog  lof  en  toe- 
juiching van  de  wijsbegeerte  op  ethische  grondslagen  te  ves- 
tigen; en  ook  daar  zelfs  waar  het  blijken  mogt,  dat  Simon 
de  taak  niet  heeft  vervuld,  die  hij  op  zich  heeft  genomen, 
kan  hij  ons  heilzaam  aansporen  om  van  uit  het  oogpunt  onzer 
zedelijke  belangen  de  verhevene  vraagstukken  der  wijsbegeerte 
te  beschouwen. 

En  is  niet  reeds  als  zoodanig  de  arbeid,  dien  wij  thands  be- 
spreken en  die  den  lof  der  Fransche  Akademie  heeft  weggedra- 
gen,   een  eigenaardig  teeken  des  tijds  .^    Mag  men  uit  het  ver- 
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schijnen  en  het  bekroond  worden  van  dit  werk  niet,  gelijk  nit 
andere  verschijnselen  van  dezelfde  soort,  opmaken  dat  de  over- 
tuiging algemeen  wordt  hoezeer  de  wijsbegeerte  even  als  de 
wetenschap  der  natuur  een  praktisch  belang  moet  hebben,  zul- 
len wij  nog  langer  onzen  tijd  aan  hare  beoefening  wijden  ?  Ën 
is  dit  praktisch  belang  op  geestelijk  gebied  niet  de  zedelijkheid? 
Nog  altijd  worden  er  gevonden,  die  van  de  wijsbegeerte  hoog 
opgeven ;  onder  hen  zijn  de  edelsten ,  de  meest  ontwikkelden  van 
ons  geslacht,  maar  er  zijn  er  evenzeer,  die  aan  haar  nuttigheid 
twijfelen ,  ja  haar  stoutmoedig  ontkennen  en  men  kan  hun  even- 
min goede  bedoelingen  en  geestesontwikkeling  ontzeggen.  Van 
de  eene  zijde  wordt  het  bespiegelend  denken  aangeprezen,  als 
het  eenigst  wat  ons  tegen  den  alles  verpestenden  invloed  van 
het  materialisme  vrijwaren  kan  en  van  de  andere  zijde  worden 
wij  geraden  onzen  tijd  niet  langer  met  eene  wijsbegeerte  te  ver- 
beuzelen  die  in  ledige  abstractiën  en  ijdel  woordenspel  is  ont- 
aard. Van  de  eene  zijde  worden  wij  gewaarschuwd  tegen  de 
algemeene  toepassing  der  methode  die  men  zich  in  de  beoefening 
der  natuurwetenschappen  tot  rigtsnoer  heeft  gekozen  en  van  de 
andere  zijde  wordt  ons  verkondigd  dat  van  die  methode  alleen 
zekerheid  kan  worden  verwacht  en  dat  zij  alleen  tot  het  stand- 
punt voert,  dat  met  regt  het  positieve  mag  worden  genoemd. 
Zal  deze  strijd  altijd  duren?  Zal  men  steeds  voortgaan,  met 
elkander  van  materialisme  of  van  pantheïsme  te  beschuldigen  ?  Wij 
hopen  op  een  betere  toekomst.  Wij  hopen  op  een  toekomst, 
waarvan  wij  zelfs  vertrouwen  dat  zij  reeds  aangebroken  is,  waarin 
mannen  van  allerlei  rigting,  allerlei  methode  zelfs,  zich  ernstig 
en  gemoedelijk  stellen  zullen  tegenover  de  groote  eischen  van 
ons  zedelijk  leven  en  waarin  men  vrij  van  alle  partijdigheid,  die 
leer  voor  de  ware  honden  zal,  waardoor  op  de  boven  alles  ge- 
wigtige  vraag:  Hoe  bereik  ik  mijne  zedelijke  bestemming?  een 
voldoend  antwoord  wordt  gegeven.  Zullen  wij  bij  het  beoefenen 
van  de  wetenschappen  des  geestes  geen  onnutte  plaats  in  de 
menschelijke  maatschappij  beslaan,  zullen  wij  niet  langer  ons 
behoeven  te  schamen  over  het  vruchtelooze  van  zooveel  eeuwen, 
waarin  de  menschheid  onderzocht  en  gedacht  heeft,  zoo  laat  ons 
de  beantwoording  dezer  vraag  als  het  hoogste  doel  van  ons  stre- 
ven voorstellen,  en  eerlijk  zamenwerken  tot  bereiking  van  zulk 
een  edel  doel.  Neen,  wij  willen  niet  onderdoen  voor  hen,  die 
met  de  beschouwing  en  de  bewerking  der  natuur,  het  geluk  der 
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menschheid  uitsluitend  op  het  oog  hebben,  allerminst  waar  wij 
ons  bewust  zijn,  de  pogingen  tot  bevordering  van  ons  tijdelijk 
geluk  hoog  te  waardeeren,  maar  tevens  te  gevoelen  dat  onze 
arbeid  voor  het  verkrijgen  van  een  hooger  goed  wordt  gevraagd. 
Wij  laten  ons  niet  terug  houden  door  de  vrees  van  in  een 
bekrompen  practicisme  te  vervallen.  God  gave  dat  de  mannen 
der  wetenschap  door  deze  vrees  minder  werden  gekweld ;  en  wij 
laten  het  gaarne  over  aan  den  gevoelloozen  egoïst  —  is  er 
niet  een  egoïsme  ook  der  wetenschap?  —  om  de  eischen  van 
het  leven  te  verwaarloozen ,  terwijl  de  menschheid  lijdt ,  weent, 
worstelt,  wanhoopt,  sterft. 

Hier  is  een  lijden  der  ziele,  wat  kracht  geeft  gij  om  het  te 
dragen;  hier  vlodjen  heete  tranen,  hoe  wischt  gij  ze  af;  hier 
wordt  bezweken  in  de  worsteling,  hoe  spreekt  gij  moed  in;  hier 
is  de  noodkreet  der  vertwijfeling,  hoe trpost  gij;  hier  is  de  strijd 
des  doods,  wat  nitzigt  opent  gij  aan  het  brekend  oog? 

Op  deze  vragep  is  de  wijsbegeerte,  is  de  wetenschap  des  gees- 
tes  een  antwoord  schuldig !  Helaas ,  dat  zij  er  nog  een  antwoord 
op  schuldig  bleef!  Helaas,  dat  men  zoo  lang  met  ijdele  be- 
spiegeling en  onvruchtbare  redeneering  koelbloedig  voort  kon 
gaan,  als  of  het  lijden  en  de  strijd  der  menschheid  ons  niet 
aangingen ,  als  of  ook  ons  eigen  hart  in  dien  strijd ,  in  dat  lijden 
niet  deelde.  Sints  wanneer  is  het  genoeg  zioh  in  zijn  studeer- 
vertrek op  te  sluiten  om  te  vergeten,  dat  men  daarbuiten  heeft 
geweend  bij  de  graven  zijner  dierbaren,  dat  men  daarbuiten 
heeft  gestreden  tegen  de  vreesselijke  magt  der  zonde,  dat  men 
de  behoefte,  de  diepe,  de  dringende  behoefte  heeft  gevoeld  aan 
schuld  vergeving  en  aan  troost,  dat  men  een  Ood  heeft  gezocht 
voor  zijn  hart  en  een  hope  voor  de  eeuwigheid  ?  Maar  zoo  dit 
alles  niet  kan  noch  mag  worden  vergeten,  is  er  ook  geen  heil 
meer  te  zoeken  bij  eene  wetenschap  die  nimmer  tot  handelen 
leiden  kan  en  den  mensch  dan  eerst  voldoet  als  hij  zich  van 
datgene  heeft  ontdaan ,  wat  zijn  wezen  zelf  uitmaakt.  Maar  zoo 
dit  alles  niet  kan  noch  mag  worden  vergeten,  schijnt  ook  het 
oogenblik  niet  meer  verre,  waarop  de  wetenschap  haar  oordeel 
moet  uitspreken  over  het  wonderbare  teeken  dat  reeds  sints 
achttien  eeuwen  wedersproken  wordt  en  nog  opgerigt  staat  tot 
op  dezen  dag.  En  eindelijk,  zoo  dit  alles  niet  kan  noch  mag 
worden  vergeten,  worden  wij  voor  ons  bevestigd  in  de  overtui- 
ging dat  alleen  de  ervaring  de  grondslag  der  wetenschap  en  een 
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ernstig  terugkeeren   tot  de  ervaring  de  waarborg  voor  een  be 
tere  toekomst  zijn  kan. 

Jules  Simon  toont  de  eischen  des  levens  niet  te  willen  ver- 
waarloozen  en  reeds  daardoor  heeft  hij  regt  op  onze  aohting  en 
sympathie.  Terwijl  hij  gereed  staat  op  die  eischeu  een  naar 
zijn  oordeel  bevredigend  antwoord  te  gev^,  boezemt  ons  aller- 
eerst het  godsdienstig  standpnnt  de  hoogste  belangstelling  in, 
dat  door  hem  zal  worden  ingenomen.  Wij  vinden  het  duidelijk 
en  onbewimpeld  aitgesproken  in  de  voorrede  van  het  tweede 
werk,  welks  titel  wij  aan  het  hoofd  van  dit  opstel  hebben  af- 
geschreven 1). 


1)  W4  kunnen  niet  nalaten  een  gedeelte  van  het  voorberigt  xyaer:  '*rkliqion 

natubelle"   te   laten    volgen:    "La   Religion  Chrétienne  enseigoe  k  Thomme  aon 

origioe,  sa   règle  et  sa  fin;  o*^est  k  dire  tout  ce  qni  lui  est  nécessaire  pour  la  di- 

reetioD  et   la  consolation   de  la  vie.     Il  y  a  des  esprits  en  grand  nombre,  qui  se 

reposent  avec  bonheur  dans  cette  clarté,  dans  cette  sécurité  de  la  foi  révélée;  mais 

il  en  est  d'autres  qui  ne  sauraient  admettre  Ie  principe  de  la  révélation,  on  qui, 

ne  poQvant  croire   k  tootes   les  verités   enseignées   par  Tfiglise,   et  comprenant 

qv'oK  NE   FAIT   PAS   SA   PAKT  &  LA  PAROLE  DE  DIEU ,  et  qu'il  faut  racoeptcr  on 

Il  rejeter  tont  entière,  se  sentent  obligés   de  renoncer  è  la  religion  positivo,  et 

se  iivrent  sans  réserve  k  la  philosophie.     Ges  esprits  religieux ,  mais  qui  ne  recon- 

Baissent  d'autre  autorité  qne  la  raison,  ne  tronveronl-ils  pas  en  elle  tout  oe  qn*ils 

loi  demandent?     L*humanité  est-elle  plaeée  sana  antre  ressonree  entre  la  révélation 

et  Ie  seeptioisme?     Ny-a*t-il  rien  en  dehors  de  la  foi  révélée,  qni  puisse  rattacher 

la  terre  au  delP....    On  onbUe  IHeu,  on  se  fait  de  lui  des  idees  fausses ,  mais  on 

oe  pent  Ie  nier.     Il  suffit  d'ouvrir  les  yeux,  Ie  monde  parle  ou  mieux  enoore,  il 

loflBt  de   penser,    car   notre  raison,    en   se  développant,  s'élève  vers  Dieu  comme 

par  une  foree  invindble.    A  défaut  4/b  ma  raison,  mon  coeur  est  tout  plein  de  lui. 

Je  ne  puts   sonffrir,  je  ne  pois  dtre  heureux,  sans  retrouver  en  moi  Ie  sentiment 

de  sa  pr^noe.    Il   est  mon  soutien  et  mon  espoir,  Ie  fondement  de  mu  raison, 

Tétoile  de  mon  amonr  et  de  ma  volonté Nous  savons  de  ki  tout  ce  qu'il  faut 

poor  Taimer   et   pour   Tadorer Ainsi   il   y  a  au  dessns  de  nous  un  Dieu  qni 

noQs  a  crées  et  qui  nous  gonverne.  Quelle  place  a-t-il  feite  k  Tbomme  dans  Ia 
eréation?  Pour  Ie  savoir,  nous  n'avons  qu*lk  nous  regarder,  car  Dieu  ne  feit  rien 
en  vain,  et  il  proportionne  exactement  les  moyens  au  but  qu*il  se  propose.  Tous 
les  antres  dtres  ne  sont  que  des  parties  d'nn  tout,  Thomme  seul  est  un  centre;  il 
M  connait;  il  oonnait  sa  force  et  il  en  dispose  librement.  Cela  seul  est  è^k  une 
garantie  d'immortalité ,  car  la  vie  qne  Dien  me  donne  n'a  rien  de  oommnn  avec 
l'existenee  de  ces  eréatnres  ignorantes  d'elles-mêmes ,  qni  n'ont  plus  de  raiaon  de 
BQbsister  dès  qn'elles  ont  rempli  leur  tacbe  d'un  jour,  on  fait  place  è  un  autre 
iadividu  de  leur  espèce.  Pour  moi,  je  sais  que  ma  durée  ne  saurait  être  indiffé- 
^te  k  Dien,  puisqn'elle  ne  m*est  pas  indiflérente  k  moi-même.  Mon  esprit  est 
évidemment  fait  pour  penser  k  ce  qoi  est  darable,  permanent,  éteruel,  et  mon 
^ar  est  enivré  et  comme  possedé  par  Tamour  de  1'infini.  Je  suis  libre  sous  une 
^]  cette  loi,  quand  je  la  considère,  a  tous  les  caractères  de  rinfaillibilité  et  de  ré« 
teroité.  Elle  appartient  k  nn  autre  monde,  et  elle  m*y  rattaohe.  £Ile  m'impóse 
pKsqne  toujours   dea   sacriiioes,    ce  qui  prouve  qn'elle  n*a  pas  été  faite  en  vue  de 
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Hij  stelt  zich  zonder  omwegen  buiten  het  Christendom  en 
verwerpt  met  nadruk  alle  denkbeeld  van  openbaring.  Zijn  rede- 
neering is  eerlijk  en  eenvoudig.  De  Kerk  vraagt ,  eischt  onbe- 
paalde gehoorzaamheid.  Hij  gevoelt  dat  hij  evenmin  in  alle 
punten  aan  de  Kerk  gelooft,  als  met  haar  onderhandelen  wil. 
Hij  onttrekt  zich  dus  aan  haar  licht  zoowel  als  aan  haar  ge- 
zag, terwijl  hij  zich  niet  voor  kan  stellen  (waarom  meldt  hij 
ons  niet),  dat  er  een  derde  zou  over  blijven  tusschen  volsla- 
gen scepticisme  en  onbepaald  autoriteitsgeloof. 

Zoo  hebben  wij  hier  weder  het  verschijnsel  voor  ons,  dat  in 
onze  oogen  altijd  diep  weemoedig  is,  en  zich  vooral  in  onzen 
tijd  niet  zeldzaam  herhaalt,  het  verschijnsel  van  een  edelden- 
kende  die,  terwijl  zijn  geest  streeft  naar  het  hoogste  goed  der 
menschheid  en  terwijl  zijn  gemoed  voor  godsdienst  geopend  en 


la  terre,  et  que  mon  existeoce  actaelle  n'est  qa'ane  épreuve.  Une  fois  en  posaes- 
sion  de  cette  peus^  qne  noas  avons  éié  plaoés  ici-bas  poor  Ia  lotte  et  que  noos 
sommee  attendoa  aillears  poar  la  réeompeoae,  je  dédaigne  la  doulear  et  je  sopporte 
rinjoatioe  aana  me  plaindre,  parceqoe  je  croia  Jk  Timmortalit^,  comme  ao  devoir 
et  A  la  Providence.  Il  y  a  entre  oea  troia  grands  dogmea  une  telle  aolidarit^  qne 
je  ne  pnia  en  accepter  un,  aana  aoeepter  ansai  lea  denx  antrea.  Jk  orois  donc 
PAR  LES  SBULE8  LUMii^RES  OS  MA  RAIBOM,  qoe  Oioa  eat  mon  créatear;  je  croia 
que,  pendant  cette  vie,  je  rempHa  aoua  aea  yenz  la  tache,  qn'il  m'a  donn^,  et  je 
oroia  qa'il  m*attend  an  terme  de  la  vie  pour  me  reoompenaer  on  me  panir.  VoiLè 
MA  YOi.  Rempli  de  cette  pensee,  je  ne  pnia  oonnaitre  la  aolitode,  ni  Ie  déaea 
poir.  Dien  me  voit.  Dien  m*attend.  Je  vois  Ie  monde  invisible  par  lea  yenx  de 
mon  entendement.  Ce  monde»ci  pent  m'toaaer;  ee  n'eat  qn*nne  donlenr  d'un 
jonr»  dont  je  aerai  payé  an  centnple.  Je  aaia  que  la  carrière  de  la  Tertn  eat  pé- 
nible,  qne  Ie  vice  et  qoelqne  foia  Ie  crime  aont  dea  ^éments  de  anocèa.  Je  ne 
demande  rien  an  monde  que  Toccaaion  de  lotter  et  de  mériter.  Mon  eapoir,  ma 
patrie,  mon  üieu  aont  ailleura. 

Maïs  commbnt  puis-je  miêriter?  En  obéiaaant  k  la  loi,  en  faiaant  Ie  Inen. 
Ma  loi  est  de  conaerver  et  de  développer  mea  fiacnltéi,  d*aimer  et  de  servir 
mea  compagnons  d'épreuve,  d'aimer  et  d*adorer  Taotenr  de  mon  être.  C'est  une 
douce  loi,  k  quelque  sacrifice  qn'elle  me  condamne,  car  Tamour  eat  dana  toua  aea 
préceptea.  On  demande  comment  je  puia  adorer  Dien?  N*ai  je  paa  Ie  devoir? 
Faire  Ie  bien,  c'eat  adorer.  Aimer,  travailler,  ae  dévoner,  c'eat  adorer,  e*eat  prier. 
Je  puia  anaai  élever  ma  penaée  et  mon  ooeur  fera  Uieu,  Ie  remercier  de  aea  bien- 
faita,  et  lui  demander  la  aeule  gr&oe  qni  importe,  la  grftce  de  maroher  toojoors 
dana  la  ?oie  droite  et  de  n'ètre  |)aa  nn  citoyen  inntile  de  ce  monde. 

Telle  eat  la  religion  naturelle,  et  tel  eat  Ie  cnlte  natnrel.  C'est  bibk  pxu, 
c'xsT  TOUT  ponr  qni  ponrrait  a*en  p^nétrer." 

Niemand  zal  den  godsdienatigen  gloed,  evenmin  ala  de  openhartigheid  deser  ge- 
loofsbel^deoia  miskennen.  WQ  hebben  haar  hierom  in  haar  geheel  medegedeeld. 
Terwyi  wf|  ze  later  hopen  te  toetaen ,  willen  wq  nu  reeda  opmerken  dat  men  het: 
"  Ceii   bien  peu**  eerder  dan  het  '*  e'eti  ioui**  lal  toeitemmen. 
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gevoelig  is,  het  gelaat  afkeert  van  den  nederigen  Menschen- 
zoon,  die  de  sympathie,  de  liefde,  of  minstens  de  onbepaalde 
bewondering  moest  uitlokken  van  zoovelen  die  hem  nu  voorbij- 
zien  of  met  koelheid  bejegenen. 

Een  weemoedig  verschijnsel  I  De  tijden  zijn  niet  meer,  waarin 
men  voorwendselen  aantrof,  die  het  oordeel  konden  wettigen 
dat  een  ongeloovige  tevens  een  onzedelijk  of  slecht  mensch  zijn 
moest.  Wie  zich  nu  tegen  het  Christendom  verzetten,  wie  het 
nn  niet  kunnen  aannemen,  hun  beeld  is  door  den  dichter  van 
den  Faust  naar  waarheid  geschilderd!  Ja,  hun  hart  breekt  bij 
het  heerlijk  Paaschlied,  of  bij  den  zang  der  Engelen  in  Bethle- 
hemsvelden ,  en  heet  worden  de  dagen  beschreid  waarin  de  een- 
voud des  geloofs  nog  zooveel  rust  schonk  en  vrede  aan  het 
gemoed.  Maar  die  dagen  zijn  voorbij,  onherroepelijk  voorbij. 
Het  geloof  ontbreekt!  En  dat  geloof,  wie  zal  het  terugroepen? 
Onze  tijd  is  niet  arm  aan  dezulken  wier  hart  uitgaat  naar 
God,  wier  geest  leeft  in  het  oneindige,  wier  wandel  door  de 
reinste  zedelijkheid  zich  kenmerkt,  en  die  zich  nogtans  niet 
met  hoofd  en  hart  voor  Christus  kunnen  verklaren.  Het  zijn 
of  dezulken  die  liever  in  de  grootste  wetenschappelijke  in- 
consequentie vervallen  om  met  een  beroemd  godgeleerde  en 
scepticus  onzer  dagen  op  de  vraag  ''waarom  neemt  gij  het  Evan- 
gelie aan?''  te  antwoorden,  omdat  ik  niet  anders  kan,  of  het 
zijn  dezulken  wier  lippen  omtrent  het  Christendom  een  voor 
hen  zei  ven  en  voor  anderen  even  pijnlijk  stilzwijgen  be- 
waren ,  omdat  zij  vreezen ,  zich  over  deze  gewigtige  aangelegen- 
heid uit  te  spreken,  welke  vrees  wortelt  in  de  bewustheid, 
aan  de  eene  zijde,  dat  het  hun  onmogelijk  is  met  het  christe- 
lijk geloof  de  wetenschap  te  verzoenen,  en  aan  de  andere  zijde 
in  den  eigenaardigen  toestand  van  hun  hart,  dat  gedurig  naar 
Christus  trekt  en  niet  onverschillig  jegens  hem  zijn  kan. 

Sommige  geloovigen  hebben  steeds  bij  uitnemendheid  het 
ongeloof  in  de  hand  gewerkt.  Zij  deden  het  door  bij  den 
minsten  twijfel  of  ketterij  den  booswicht  buiten  te  sluiten,  die 
zijne  stem  tegen  de  geopenbaarde  waarheid  dorst  te  verhef- 
fen; thands  zijn  de  opregte  vervolgingen  geweken  en  is  een 
systeem  van  verdachtmaking,  van  lastering,  van  meelijdig 
schouderophalen,  van  vlieden  en  ontwijken  in  de  plaats  getre- 
den dat  strekken  moet  om  iedereu  twijfelaar,  tot  een  volslagen 
ongeloovige   te   maken.     Wij   moeten  hier  de  schoone  woorden 
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van  Dr.  bbets  aanhalen,  die  hij  naar  aanleiding  zijner  hel- 
dere uiteenzetting  van  het  Nathanaëls  karakter  schreef:  "Ge- 
lijk iedere  natuurlijke  gave,  kan  ook  die  der  natuurlijke  open- 
hartigheid verloren  gaan.  En  stellig  gaat  zij  verloren,  indien 
zij  niet  op  haren  prijs  geschat,  indien  zij  niet  ontzien,  indien 
zij  niet  aangemoedigd  wordt.  Eene  onverstandige  opvoeding, 
eene  harde  behandeling  kan  haar  doen  verdwijnen,  het  ontmoe- 
digend verkeer  met  eene  arglistige  wereld  vermag  tot  haar  laat- 
ste sporen  uit  te  wisschen.  Barsche  vaders  niet  alleen,  die 
hunnen  kinderen  alle  vrijmoedige  uiting  hunner  gedachten  af- 
sneden en  verleerden,  maar  ook  vrome  moeders,  die  zich  be- 
ijverden hare  godvruchtige  gevoelens  en  overtuigingen  in  den 
mond  harer  kinderen  te  leggen,  zonder  dat  het  haar  immer 
belangrijk  genoeg  was  te  vernemen  wat  er  in  het  hart  harer 
lievelingen  zei  ven  omging,  hebben  menigen  jongen  Nathanaël 
onbarmhartig  of  onwetend  vernield  en  in  plaats  daarvan  een 
vreesachtig  voorwerp,  anderen  naar  de  oogen  ziende  en  zich 
zei  ven  niet  wijs,  uit  vrees  van  zich  te  verspreken  zich  geen 
spreken  verstoutende,  een  gedienstigen  naspreker,  indien  niet 
een  buigzamen  huichelaar,  de  wereld  ingezonden.  Indien  onze 
vrienden;  want  onze  opvoeders  zijn  niet  tot  het  ouderlijke  huis 
bepaald,  en  onze  opvoeding  duurt  zoo  lang  wij  leven;  indien 
onze  vrienden,  en  zelfs  de  godvruchtigen  onder  hen  de  vriend- 
schap en  broederliefde  alzoo  verstaan,  dat  men  zich  ten  hoogste 
beijveren  moet  elkanders  overtuigingen,  inzichten,  indrukken, 
uitdrukkingen,  op  het  eerste  gezicht  goed  te  keuren  en  over 
te  nemen;  indien  wij  vreezen  moeten  hen  in  ons  hart  te  laten 
lezen,  of  te  openbaren  wat  ten, opzichte  der  gewichtigste  levens 
vragen  in  ons  gemoed  opkomt,  uit  beduchtheid  van  terstond 
door  hen  verketterd,  afgesneden  of  met  een  hoogmoedig  mede- 
lijden beschouwd  te  worden;  indien  zij  met  hunne  verstande- 
lijke, zedelijke  of  geestelijke  meerderheid  ons  zoeken  te  omsin- 
gelen en  te  overvleugelen,  en  met  al  het  gewicht  er  van  op 
onze  arme  eenvondige  ziel  drukken;  zoo  is  het  geen  wonder 
dat  deze  allengskens  hare  natuurlijke  veerkracht  verliest,  en 
na  eenigen  wederstand  hare  eigenaardige  persoonlijkheid,  en 
met  deze  hare  ontwikkeling  gelijk  hare  oprechtheid  prijsgeeft 
en  verloochent.  Gelukkig  de  kleine  Nathanaël,  die  een  vader, 
gelukkig  de  volwassene  die  een  vriend  heeft,  die  in  den  geest 
van  Christus  zelven  handelende,  zich  niet  ergert  aan  de  uiting 
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zijner  doling,  en  de  doling  niet  bestrijdt  dan  met  een  ver* 
standig:  kom  en  zie!*^ 

Deze  woorden  zijn  zeker  ook  op  ruimer  schaal  van  toepas- 
sing en  nopen  ons  bij  vernieuwing  bet  feit  waarvan  wij  ge- 
waagden, het  feit  dat  zoovele  edel  denkende  geesten,  zoovele  ge- 
voelige g^noederen  buiten  het  Christendom  staan  onpartijdig 
te  staven  en  te  onderzoeken. 

Terwijl  wij  vele  oorzaken  die  daarvoor  gevonden  zouden  kun- 
nen worden  thands  buiten  rekening  laten,  vestigen  wij  vooral 
op  een  oorzaak  de  aandacht,  waaraan  de  woorden  van  Jules 
Simon  ons  herinneren  en  die  dns  toeschijnt  een  der  voornaam- 
sten te  zijn. 

Bij  de  onverechilligheid,  bij  het  gemoedelijk  of  overmoedig 
ongeloof,  bij  den  afkeer  zelfs  die  veelal  met  betrekking  tot  het 
Christeadom  bestaat,  hoort  men  het  meermalen  betreuren  dat 
alle  denkbeeld  van  gezag  door  onze  eeuw  werd  verloren ,  en  ziet 

« 

men  de  christelijke  godsdienst  voorstellen  als  een  godsdienst 
Tan  gezag,  met  de  opregte  bedoeling  van  daardoor  het  onge- 
loof tot  zwijgen  te  brengen.  Het  is  onze  heiligste  overtuiging 
dat  men  daarmede  de  goede  zaak  niet  bevordert  maar  stellig 
benadeelt.  Was  er  een  tijd  waarin  de  geest  zich  liet  dwingen, 
die  tijd  is  thands  niet  meer  en  zoo  men  nu  nog  de  godsdienst 
en  het  geloof  op  uitwendig  gezag  wil  gronden,  zal  men  van 
iederen  eerlijken  bestrijder  het  antwoord  vernemen,  dat  jules 
siMON  in  zijne  voorrede  geeft:  "il  en  est  qui  ne  pouvant  croire 
ik  tantes  les  vérités  enseignées  par  TEglise,  et  comprenant 
qu'on  ne  fait  pas  sa  part  k  la  parole  de  dieu,  et  quMl 
faut  Taccepter  ou  la  rejeter  tout  entière,  se  sentent 
obligés  de  renoncer  k  la  religion  positive,  et  se  livrent 
sans  réserve  il  la  philosophie.^'  Het  spreekt  van  zelf  dat  waar 
men  het  geloof  op  uitwendig  gezag  wil  gronden,  dat  waar 
men  de  apologie  des  Christen  doms  niet  in  de  paedagogie  van 
den  menschelijken  geest  en  van  het  menschelijk  hart  zoekt, 
iedere  twijfelaar,  daar  men  hem  noodzaken  wil  het  Christendom 
als  een  stelsel  in  zijn  geheel  aan  te  nemen  en  hij  zich  hiertoe 
niet  in  .staat  gevoelt,  liever  met  opregtheid  de  Christelijke 
godsdienst  verwerpt. 

Zouden  dergelijke  ondervindingen  ons  niet  bewegen  kunnen 
een  anderen  weg  in  te  slaan? 

Naarmate  wij  zelven  dankbaarder  erkennen  in  de  geloofsge- 
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meenschap  met  Ohristos  het  hoogste  leven  onver  ziele,  het 
leven  met  God  te  hebben  gevonden ,  en  wij  door  Ghristas  Qoi 
wel  niet  begrijpen,  maar  Hem  bezitten  in  ons  hart,  voelen  wij, 
geenszins  in  het  belang  slechte  van  een  wijsgeerig  beginsel, 
maar  in  het  belang  van  het  Christendom  zelf  den  pligt  op  ons 
rusten,  om  de  autoritei tsrigting  op  geestelijk  gebied  te  be- 
treuren en  te  bestrijden. 

Aan  een  ontwikkelden,  ernstigen  geest  als  die  des  schrijvers 
van  de  boeken  die  wij  thans  bespreken,  zonden  wij  niet  een 
systeem  willen  voorhouden,  waarvan  wij  hem  zeid^i:  Neem 
dit  nu  aan  zooals  het  daar  ligt,  of  verwerp  het,  maar  wij 
zonden  hem  willen  zeggen :  als  gij  ons  meldt  (pag.  ii  der  voor- 
rede) dat  het  u  genoeg  is  de  oogen  te  openen  en  te  denken 
om  God  allerwege  te  vinden  en  te  aanschouwen ;  als  gij  ons 
zegt  dat  uw  rede,  als  door  een  onwederstaanbare  magt  gedre- 
ven, u  voert  tot  God;  als  gij  ons  betuigt  dat  gij  u  noch  ge- 
lukkig noch  ongelukkig  kunt  gevoelen  zonder  u  tevens  bewust 
te  zijn  van  in  Zijn  tegenwoordigheid  te  verkeeren;  als  gij  ons 
toeroept  dat  hij  uw  steun  is  en  uw  hope,  de  geleidstar  uwer 
liefde  en  uwer  wilskracht;  als  gij  ons  meldt,  dat  de  wet  der 
zedelijkheid,  juist  omdni  haar  eerste  gebod  zelfverloochening 
is,  door  u  als  een  goddelijke  wet  wordt  aangemerkt;  zie,  dan 
gelooven  wij  u  op  uw  woord,  maar  dan  gevoelen  wij  ons  ook 
gedrongen  u  te  vragen,  of  uw  hart,  waar  het  alzoo  in  en 
voor  de  godsdienst  leeft,  ook  niet  de  allei^ringste  sympathie 
gevoelt  voor  Hem ,  die  slechts  de  eer  zocht  des  Vaders ,  die  den 
wil  Gods  tot  den  einde  toe  heeft  volbragt,  die  ons  plag  te 
zeggen,  dat  de  leliën  des  velds  door  Gbds  zorg  met  uitnemende 
heerlijkheid  worden  bekleed  en  dat  geen  muschken  ter  aarde 
valt  zonder  den  wil  van  den  Schepper  des  hemels  en  der  aarde? 
Gij  gehoorzaamt  aan  de  wet  der  zelfverloochening,  in  die  ge- 
hoorzaamheid ziet  gij  den  adel  uwer  natuur:  is  er  niets  wat  u 
verbroedert  met  Hem,  die  het  kruis  heeft  verdragen  en  de 
schande  heeft  veracht,  en  van  zijne  discipelen  heeft  gevorderd 
dat  zij  zich  zelven  zouden  verloochenen  en  hun  kruis  op  zich 
zouden  nemen?  xVls  gij  uw  hart  vervuld  vindt  van  God,  is  er 
niets  wat  u  trekt  tot  Hem,  die  wist  dat  de  Vader  Hem  altijd 
hoorde,  wiens  spijze  het  was,  Gods  geboden  te  volbrengen ,  die 
nimmer  alleen  was,  omdat  de  Vader  altijd  met  Hem  was,  ja 
die  daar  sprak:  Ik  en  de  Vader  zijn  één?  Als  gij  het  eeuwige, 
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het  oneindige  lief  hebt,  is  er  geen  énkele  opwelling  van  dank- 
baarheid voor  Hem,  wiens  naam  alleen,  laat  bet  dwaling  zijn 
of  bijgeloof,  yoor  duizenden  voldoende  is  om  den  rijksten 
troost  uit.  te  gieten  in  hunne  verslagene  harten  en  de  blijd* 
ste  nitzigten  te  openen  voor  de  eeuwigheid?  Eindelijk,  als  gij 
ons  uw  eigen  godsdienstig  gevoel  ten  toon  spreidt,  zoudt  gij 
dan  zoo  opgetogen  zijn  over  uw  leven  met  Gk)d ,  dat  gij  geheel 
blind  waart  voor  de  oneindige  voortreffelijkheid  van  dien  groo* 
ten  Heros  op  godsdienstig  gebied,  dien  sommigen  den  verach- 
ten Nazarener,  anderen  met  dankbare  en  liefdevolle  ontroering 
ban  Heiland  noemen? 

Qij  zijt  door  uwe  wijsbegeerte  tot  uw  verheven  standpunt 
opgeklommen,  niet  allen  zijn  zoo  gelukkig  1  Gij  tart  de  ver- 
leiding, gij  kent,  gij  betracht  uw  pligt,  anderen  bezwijken. 
Deze  ongelukkige,  deze  bezwijkende  stervelingen  steunen  op 
den  arm  van  Hem,  van  wien  zij  gelooven  dat  Hij  de  wereld 
beeft  overwonnen,  en  waarlijk,  bekrompen  zij  hun  aanleg,  lut- 
tel hun  geestkracht,  toch  zie  ik  die  kinderkeus  en  die  eenvou- 
digen  zich  opheffen  tot  een  gemeenschap  met  God,  tot  een 
heerschappij  over  het  kwade,  ja  tot  de  stoutste  hope  des  eeu- 
wigen levens.  Wijst  dit  alles  u  niet  op  de  noodzakelijkheid  van 
het  Christendom  niet  ligtzinnig  te  verwerpen  met  een  opper- 
vlakkig :  „  Men  moet  het  geheel  verwerpen  of  geheel  aannemen , 
het  laatste  kan  ik  niet,  ik  besluit  tot  het.  eerste^'?  Yoor 
^s  hands  vraag  ik  niet  meer.  — 

Of  heeft  de  Christus  zelf  u  deze  harde  voorwaarde  gesteld, 
of  eischt  hij  van  u,  voor  gij  in  zijn  school  treedt,  de  onder- 
teekening  van  een  geloofsformulier  ?  Of  vergunt  hij  u  niet 
aan  zijne  voeten  neder  te  zitten,  voor  gij  besloten  hebt  alles 
onvoorwaardelijk  aan  te  nemen ,  wat  hij  u  zegt  ? 

Maar  gij  vreest  zijn  gezelschap,  zijn  omgang;  gij  vreest  zijn 
invloed!  Het  is  waar,  de  invloed  is  gevaarlijk  van  een,  die 
duizenden  zóó  gelukkig  maakt,  die,  waar  men  Hem  kent,  wordt 
bemind,  bemind  met  al  de  liefde  der  ziel,  bemind,  zoodat  men 
alles  schade  acht  om  de  uitnemendheid  zijner  kennis.  De  in- 
vloed is  gevaarlijk  van  den  leermeester  van  Paulus,  van  den 
boezemvriend  van  Johannes ,  zeer  gevaarlijk ! 

Wat  wij  aan  Jules  Simon  euvel  duiden  is  niet  dat  hij  de 
Openbaring  of  het  Christelijk  geloof  rondweg  verwerpt,  maar 
is  dit,   dat  hij  ons  de  reden  zijner  verwerping  niet  meldt,  dat 
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hl)  ons  yan  zijn  onaf  hankelijk  wijsgeerig  standpunt  géén  reken- 
schap geeft.  Wij  vragen  die  rekenschap  niet,  omdat  wij  da- 
delijk vertrouwen  dat,  waar  'zij  gegeven  wordt,  menig  aanra- 
kingspunt in  het  Christendom  sal  worden  gevonden,  maar  wij 
vragen  die  rekenschap  allereerst  in  het  belang  der  waarheid.  — 
Is  het  Christendom  niet  in  staat  de  groote  vraagstukken  aan- 
gaande ^smenschen  zedelijke  bestemming  op  te  lossen,  dat  men 
het  niet  alleen  uitspreke,  maar  aantoone;  duidelijk,  krachtig 
aantoone.  Ik  zie  niet  in  waarom  de  ontdekkingen  van  een 
Cartesius,  van  een  Leibnitz  telkens  zouden  worden  medege- 
deeld en  getoetst,  en  waarom  de  prediking  van  den  leeraar  uit 
Nazareth  niet  evenzeer  aan  eene  ernstige  en  diepzinnige  kritiek 
zou  worden  onderworpen. 

Dit  gebrek  aan  ernstige  kentisnetning  en  grondige  beoordee- 
ling van  het  Christendom  waat  het  de  groote  vraagstukken  der 
zedelijkheid  en  der  godsdienst  geldt,  dat  wij  bij  onzen  schrij- 
ver meenen  te  moeten  laken,  verhindert  evenwel  niet  dat  wij 
naar  de  oplossing  der  vraagstukken,  door  hem  zelven  beproefd, 
een  naauwkeurig  en  onpartijdig  onderzoek  zouden  doen,  waartoe 
wij  in  een  volgend  nommer  hopen  over  te  gaan. 

A.  P. 
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Patfum  JfOêiolieorum  opera.  Textum  ad  fidem  Codieum 
ei  Graecamm  eé  Zaünorum^  inediloruik  copia  itêêigniumi 
adhibÜis  praeeianiieeimiê  edüionibuê^  recemtiü  atque  enten* 
davit  y  notie  illueiravity  vereione  latina  paeeim  correota^ 
prolegomenie^  indicibue  inetruait  alb.  r.  m.  daessxl. 

Aecedit  Hermae  Pastor  ex  fragmeniie  graecie  Zipeienei- 
bue^  inetUuta  quaeetione  de  vero  ejue  textue  fonie^  auctore 
CONST.  TisoH£NDO£7 ,  Jjipeioe^  J.  C,  HinrichSy  1857, 
672  pgg. 

De  editio  Goteleriana  wordt,  naar  het  eeustemmig  getuigenis 
der  Godgeleerden,  onder  de  voortreffelijksten  gehouden.  Velen 
hebben  zelfs  gemeend  dat  in  deze  editie,  vooral  geli)k  2ij  door 
Clericus  herzien  werd,  de  tekst  der  Patres  onverbeterlijk  was 
teruggegeven.  Evenwel,  ofschoon  geen  enkele  editie  den  arbeid 
van  Cotelerins  en  Clericus  zal  kunnen  ontbeeren,  zoo  is  het 
toch  gebleken  dat  uit  een  kritisch  zoowel  als  uit  een  exege» 
tisch  oogpunt,  nog  niet  alles  geleverd  was,  wat  geeischt  mogt 
worden. 

Het  was  daarom  dat  Dressel  reeds  voor  twintig  jaren  Ne* 
ander  raadpleegde  of  een  nieuwe  editie  der  Patres  door  hem 
der  moeite  waard  geacht  werd,  vooral  gelijk  hij  van  plan  was 
baar  met  die  kritische  hulpmiddelen  te  voorzien,  wier  bestaan 
in  de  bibliotheeken  van  Rome  hem  bekend  was.  Door  Nean«- 
der  aangemoedigd  om  de  hand  aan  het  werk  te  slaan,  werd  hij 
voorkomen,  in  Engeland  door  Jacobson,  in  Dnitschland  door 
Hefele.  Beide  uitgaven  werden  echter  door  Dressel  om  ver- 
schillende   redenen   onvoldoende    geacht  en   hij   voltooide  zijn 
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werk  daar  hij  zich  bewast  was  verscheidene  nog  onbekende 
zaken  aan  het  Theologisch  publiek  te  kunnen  mededeelen. 

Wat  men  ook  denken  moge  van  den  auteur  van  het  geschrift, 
dat  eene  oude  traditie  aan  Barnabas  toekent,  dit  geschrift 
behoort  om  de  eigenaardige  verhouding  die  het  tot  het  O.  T. 
inneemt  ouder  de  gewigtigste  gedenkstukken  der  christelijke 
oudheid.  Paulinisch  van  rigting  bereidt  het  evenwel  den  weg 
tot  de  alexandrijnscbe,  allegorische  opvatting  der  Jood sche  waar- 
heid zoowel  als  tot  het  gnosticismus.  Ware  het  zeker,  dat 
de  auteur  van  dit  geschrift  de  reisgenoot  van  Paulus  was,  dan 
zou  het  natuurlijk  zeer  in  aanzien  en  gezag  winnen. 

Het  waarschuwt  tegen  de  Judaiseerende  christenen  en  tegen 
hen  die  hun  zaligheid  niet  minder  in  de  waagschaal  stellen, 
door  alle  denkbeeld  van  wet  te  verwerpen.  In  de  Mozaïsche 
wet  toch  ziet  de  Qnosis  reeds  de  nieuwe  wet,  de  vixv  ivr^Ai^y. 
Om  dit  te  bewijzen  wordt  het  O.  T.  niet  weinig  vergeestelijkt. 
Ook  zijn  niet  de  Joden,  maar  eerst  de  christenen  de  ware  erf- 
genamen van  Qods  verbond.  Het  geschrift  wordt  met  een 
paraenetisch  gedeelte  besloten. 

Maar  de  kritische  behandeling  des  Briefs  is  wat  ons  thands 
meer  belangstelling  inboezemt.  Schenkel  (über  den  Brief  des 
Barnabas)  trachtte  aan  te  toonen  dat  de  brief  uit  echte  en  ge- 
interpoleerde  bestanddeelen  is  zamengesteld. 

Hij  is  echter  wederlegd  door  Hefele  (Das  Sendschreiben  des 
Apostels  Barnabas  aufs  Neue  untersucht,  übersetzt  und  er- 
klart4  Tub.  1840)  en  door  Hilgenfeld  (die  Apostolischen  Vater, 
Untersuchuugen  uber  Inhalt  und  Ursprung  der  unter  ihren 
Namen  erhaltenen  Schriften.  Halle  1853).  De  vraag  blijft, 
aan  wie  is  de  brief  geschreven?  Wordt  hij  al  door  Origenes 
{contra  Cehum)  catholiek  genoemd,  hij  schijnt  dezen  naam  niet 
meer  dan  eenig  ander  geschrift  te  verdienen ,  waaraan  het  chris- 
telijk element  niet  geheel  ontbreekt.  Ook  wordt  deze  benaming 
in  de  onderschriften  der  Codices  niet  gevonden.  De  plaats  die 
in  het  zestiende  hoofdstuk  van  dezen  brief  gevonden  wordt 
schijnt  het  meeste  licht  te  verspreiden  en  luidt  aldus:  vpo  rcH 
^(iZ^  Tnarsv^cci  t$  ia^  fjv  ^fiuu  ro  KaTotxurnipioy  r^g  KXpil»s 
^êxfiTOv  K6t)  i(ré€V£q^  dg  a/,}f6Sig  olKoiofiyrrig  votèg  ii»  x^^P^^  ^^ 
^fA€U  TTXiipstg  eiioiXoXxTpslctg  oÏKog^  kx)  sïia^o^xTpil^  tjf/xfv  oïxo^ 
ioufioylavy  ha  t3  toisïv  oca  Jjv  èvxvrlx  rS>  $€^.  Hieruit  blijkt 
genoegzaam   dat  de  schrijver  èn  zelf  van  Heidensche  afkomst 
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is  en  tot  Christenen  uit  de  Heidenen  zijn  brief  rigt.  Ook 
andere  plaatsen  bewijzen  dit.  Niet  even  zeker  is  het  wanneer 
deze  brief  is  opgesteld.  Het  schijnt  evenwel  dat  de  tempel 
van  Jerusalem  reeds  verwoest  was.  Daar  echter  van  vervolging 
geen  spraak  is,  zoo  moet  de  tijd,  waarin  de  brief  geschreven 
is,  waarschijnlijk  gesteld  worden  voor  dat  Plinias  in  Bithynie 
proconsul  was. 

Men  gaat  slechts  op  een  zeer  onzekere  traditie  af,  wanneer 
men  den  bekenden  vriend  van  Paalas  voor  den  opsteller  houdt. 
De  geheele  behandelingswijze  niet  alleen,  maar  zelfs  de  behan- 
delde onderwerpen  getuigen  tegen  deze  overlevering.  Barnabas, 
viens  afkomst  wij  uit  Hand.  IV  :  36  sqq.  kennen ,  moest  met 
de  Mozaïsche  wetgeving  beter  bekend  zijn  dan  uit  Hoofst.  7 
en  8  blijken  zou,  en  hij  die  (verg.  Handd.  XI:  22,  25;  XV:  2 
sqq.  Gal.  11:1,  9)  met  Paulus  te  Antiochie  vertoefde,  zou 
niet  beweerd  hebben  dat  de  besnijdenis  in  Syrië  in  gebruik 
was.  Velen,  van  Menardus  tot  op  Winer  (in  het  Bibl.  Real- 
wörterbuch,  in  voce  Barnab.),  hebben  dan  ook  de  authentie  be- 
streden. En  wanneer  men  vraagt  hoe  nogthans  deze  traditie 
in  de  Alex.  Strom,  (passim),  bij  orioenes  (contra  Celsum  I. 
63),  bij  EusEBiTJs  (H.  E.  111:25),  bij  heironymüs  de  vir. 
illustr.  c.  6.,  bij  nicephorus  kan  aangetroffen  worden ,  dan  moet 
om  daarvan  rekenschap  te  geven  allereerst  op  het  gemis  aan  kri- 
tiek in  die  tijden  gewezen  worden,  en  in  de  tweede  plaats 
worden  opgemerkt,  dat,  daar  de  Apostolische  oorsprong  door 
cap.  5  reeds  was  buitengesloten  {toxj^  }iioug  iwo^koug  etc.)  en 
nogthands  een  half  Apostolische  autoriteit  aan  dit  geschrift  scheen 
te  moeten  worden  toegekend ,  er  moeijelijk  een  geschikter  naam  bo- 
ven aan  kon  geplaatst  worden ,  dan  die  van  Barnabas  die  ook  zelf 
een  doctor  Ethnicorum  mag  worden  genoemd.  Hiervoor  was  wei- 
ligt  te  gereeder  aanleiding ,  daar  het  geschil  tusschen  Barnabas  en 
Paulus,  waarvan  wij  lezen  Handd.  XV:  37,  ook  uit  eenig  onder- 
scheid in  de  leer  tusschen  deze  beide  personen  kan  zijn  voort- 
gevloeid. Het  is  evenwel  opmerkelijk ,  dat  hij ,  om  wien  het  ge- 
schil ontstond  en  die  het  leven  en  de  daden  van  Barnabas 
uitvoerig  gezegd  wordt  beschreven  te  hebben,  van  dezen  brief 
hoegenaamd  geen  melding  maakt.  Op  dit  punt  zijn  de  Codex 
Vaticanus  1667,  door  Papebrochius ,  de  Codex  Parisinus  1470, 
door  Tischendorf  en  ook  de  Vaticanus  821  door  Dressel  ge- 
bruikt, volkomen  eenstemmig. 
I.  Jg.  4 
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Meer  zekerheid  bestaat  omtrent  den  autear  van  den  eersten 
brief,  die  den  naam  van  Clemens  aan  het  hoofd  voert. 

De  oneenigheid,  in  de  Corinthische  gemeente  ontstaan ,  verd 
te  meer  door  die  van  Rome  betreurd,  naarmate  daardoor  de 
roem  van  haar  geloof  en  deugd  werd  verduisterd,  zoowel  als 
de  Christelijke  naam  bij  de  Heidenen  werd  gelasterd.  Hierom 
wordt  die  gemeente  tot  boete  en  bekeering  aangespoord.  Op 
de  nederigheid  van  Christus  wordt,  als  voorbeeld,  gewezen, 
zoowel  als  op  de  vromen  des  Ouden  Testaments.  Die  voorbeel- 
den moeten  wij  volgen  en  dus  aan  God  en  niet  aan  onruststo- 
kers gehoor  verleenen.  Voor  degenen,  die  dit  doen ,  zijn  de  be- 
loften Gods,  waarbij  men  leeft  in  de  hoop  van  het  toekomstige 
leven.  Hierna  wordt  aangewezen  hoe  wij  den  Goddelijken  ze- 
gen kunnen  deelachtig  worden,  en  het  aangewezen  middel  is 
het  geloof,  waarbij  de  goede  werken  echter  niet  moeten  worden 
veronachtzaamd.  Wij  moeten  ons  als  het  leger  van  Christus 
beschouwen;  in  een  leger  nu  zijn  er  die  gebieden  zoowel  als 
die  gehoorzamen. 

De  geheele  strekking  derhalve  van  den  brief  is  om  tot  vrede 
en  gehoorzaamheid  op  te  wekken.  De  Corinthische  gemeente 
wordt  aan  hetgeen  door  Faulus  omtrent  inwendige  tweedragt 
geschreven  werd,  herinnerd. 

Na  eene  lacune  van  drie  pgg.  in  den  Alexandrijnschen  Co- 
dex, vindt  men  eindelijk  wat  op  het  slot  van  den  brief  betrek- 
king heeft. 

Dat  deze  brief  uit  de  gemeente  van  Eome  afkomstig  is  blijkt 
genoegzaam  uit  Cap.  40 — 45.  Er  zijn  er  evenwel  (Tillemont, 
Yenema,  Schliemann  en  anderen)  die  er  een  Joodschen  oor- 
sprong aan  toeschrijven.  Zij  beroepen  zich  vooral  op  C.  4: 
31,  55. 

De  oude  Patres  kennen  den  brief  aan  Clemens  toe.  Eusebins 
heeft  hem  gekend  (H.  E.  III.  16),  maar  ook  reeds  Hegesippus 
(H.  E.  IV.  22.)  Ook  Irenaeus  (Haer.  IIL  8.)  getuigt  dat  Cle- 
mens, ten  tijde  toen  de  brief  naar  Corinthe  verzonden  werd, 
te  Rome  leefde  en  laat  ons  geen  twijfel  over  of  Clemens  stond 
genoeg  in  gezag  bij  die  gemeente,  om  het  orgaan  harer  ge- 
voelens te  kunnen  geweest  zijn. 

Tachtig  jaren  later  ongeveer  schreef  Dionysius  aan  de  Ro- 
meinsche  gemeente.  Ook  hij  (volgens  Euseb.  H.  E.  IV.  23) 
doet  Clemens  als  den  schrijver  kennen.    Clemens  Alexandrinas 
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(Strom  I.  339;  IV.  609;  VI.  778)  en  Origenes  bevestigen  dit. 
Epiphanios,  Hieronjmus  en  het  Martyrologium  Clementis  ver- 
sterken ons  in  die  overtuiging,  terwijl  wij  nog  van  Eusebius 
leeren  dat  hij  in  92  Anacletus  is  opgevolgd. 

De  authentie  van  den  brief  wordt  evenwel  betwist  door  To- 
landos,  Salig,  Yoetius,  Sch wegier,  Baur,  (van  de  twee  laatsten : 
de  eerste  in  zijn:  Nachapost.  Zeitalter  T.  II.  pag.  125  volgg. 
de  tweede  in  zijn :  die  Ignatian.  Briefe  und  ihr  neuester  Kri- 
tiker).  Sommigen  hunner  meenen  dat  de  brief,  dien  wij  thans 
bezitten,  niet  dezelfde  is,  als  dien  de  ouden  aanhalen.  Echter 
schijnt  Polycarpus  reeds  woorden  uit  de  Ep.  ad  Cor.  in  zijn 
Ep.  ad  Philipp.  te  hebben  opgenomen,  evenzeer  Irenaeus , Clem. 
Alex.  Origenes,  Eusebius,  Cyrillus,  Hier.  Epiphanius,  Hiero- 
oymus,  uitvoerig  aangehaald  bij  Hefele.  Ook  zijn  Bunsen  en 
Eitschel  verdedigers  der  Authentie.  Men  vergelijke,  wat  den 
inhoud  des  Briefs  betreft,  Lipsius:  de  Clementis  Romani  epistola 
ad  Gorinthios  priore  disquisitio.  Lipsiae,  1855.  De  tweede  brief 
kan  echter  aan  Clemens  niet  worden  toegeschreven,  hoewel 
beide  brieven  ons  in  een  manuscript  bewaard  zijn  gebleven  i). 

Wat  iGNAïius  betreft,  over  wien  dressel  uitvoerig  handelt, 
van  pag.  XXI — XXXI V,  is  het  bekend  dat  hij  volgens  het 
getuigenis  der  ouden  vele  brieven  heeft  geschreven,  als  wij  bij 
voorbeeld  zien  uit  Polyc.  ad  Phil.  c.  18  (bij  Eusebius  H.  E. 
UI.  36);  acta  martyrii  Codicis  Yat.  866.     Zelfs  Lucianus  in 


1)  Dressel  scbr^ft:  Codex  qnippe  &iitiqaissimn8,  quem  Cyrillas  Lncaris  Patri- 
urcha  prius  Alexandrmas ,  tam  ConstantinopoIitaDUS  Carolo  I  Abglornm  regi  a 
1628  dono  misit,  in  caice  post  Joannis  Apocalypsin  primam,  et  fragmentam  se- 
CQDdae ,  qaae  dicitor  ClemeDÜs  Epistolae  exhibet ,  deinde  libram  Psalmoram.  Mem- 
branae  tarnen  tineis  obesae  et  teraporum  ininria  lacerae  permaltis  in  locis  hiabant. 
Proinde  "Patricias  Janius"  lacnnos  prioris  Epistolae  coniectando  explevit ,  miaio  rnbro 
SUB  notans,  eam  latine  vertit,  camque  secundae  fragmento  primas  edidit  Oxonii 
1633.  Post  eam  "Joach.  Maderus"  lacanis  literas  mionsculas  substituit  Helmestadii 
1654,  "Jo.  Bapt.  Cotelerias*'  textam  in  capita  divisit,  novaqneversione  latine  donavit 
et  Junii  cooiecturas  nncinis  distiniit  Lateciae  Parisiorum  1672.  Textnm  hic  illic 
a  Janio  param  fideliter  transcriptam  emendavit  correxilqae  '*Wottonns",  eomqae 
poblicavit  Cantabrigiae  a.  1718.  Codicem  Alexandrinom  denuo  contulit  6.  Jacob- 
Bonas  et  qnae  fainc  emendavit  in  ed.  Patram  Apostolicoram  S.  Clem.  Kom.,  S. 
Ignatii,  S.  Polycarpi,  Patr.  Apost.  qaae  supersunt.  Accedunt  S.  Ignatii  et  S.  Po- 
lycarpi  Martyria.  Ad  fidem  Codicam  rccensuit,  annotationibus  varioram  et  snis 
niustravit,  indicibns  instrnxit  Oxonii  1838,  iteromque  1840  pablici  jaris  fecit. 
Ipse  eorom  numeram ,  qai  primam  et  secandam ,  qaae  vocatur  Clementis  Epistolam ,. 
typis  ediderant,  fusius  recensait  in  Prolegg.  p.  LX  sqq. 

4* 
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"de  morte  Peregrini"  —  Origenea,  Prolegg.  in  Cant.  Canticor. 
Eusebius,  H.  E.  III.  34)  Athanasios  (desjrn.  Arim.  et  Seleuc. 
n.  47)  Hieronymus  (de  viris  ill.  c.  13).  Wij  schijnen  echter  niet 
volkomen  dezelfde  brieven  te  bezitten,  als  waarvan  Polycarpas 
gewaagt,  hetgeen  vooral  uit  den  stijl  moet  blijken. 

Er  bestaat  een  zeer  verschillend  oordeel  over  datgene  wat 
in  deze  brieven  als  echt  en  wat  als  ondergeschoven  moet  wor- 
den aangemerkt.  Beeds  door  Salmasius,  Blondellus  en  vooral 
Dallaeus  werd  de  authentie  betwijfeld.  De  laatste  deed  dit  in 
zijn:  de  scriptis,  quae  sub  Dionysii  Areopagitae  et  Ignatii  An- 
tiocheni  nominibus  circumferuntur,  waartegen  Pearsoii  in  zijne 
Yindiciae  Ignatianae  opkwam.  (Cantabrigia,  1672).  Deze  Yin- 
diciae  vonden  echter  geen  bijval  maar  werden  door  Larro- 
quanas,  Basnagius,  Oudinus  en  anderen  bestreden.  Ook  Ne- 
ander  in  zijne  Kirchengeschichte  T.  I.  p.  114  en  Netz  in 
de  Studiën  und  Krit.  1835  p.  881  sqq.  betwijfelen  de  inte- 
griteit, en  in  onzen  tijd  hebben  baur^),  met  instemming,  wat 


1)  Om  den  stand  der  kritiek  betreffende  dit  vraagstuk  oader  toe  te  lichten ,  halen 
wQ  Baur*8  woorden  aan  ait  "Das  Christenthum"  etc.  pg.  253 :  Die  viel  besprochena 
Frage  über  die  Aechtheit  der  Ignalianischen  Briefe,  deren  Erwühnung  hier  an 
ihrer  Stelle  ist,  hat  in  der  neaesten  Zeit  durch  die  Entdeckang  einer  Syrischen 
Recension,  welche  nnr  die  drei  Briefe  an  die  Ëpheser,  die  Romer  und  an  Polycarp 
enthalt»  eine  neue  Wendang  genommen,  die  in  keinem  Fall  jenen  Briefen  zom 
grossen  Vortheil  gercicht.  Els  gibt  nan  drei  verschiedene  Meinongen  über  diese 
Briefe.  Wahrend  Diejenigen,  welche  diese  Briefe  als  Urkunde  eines  apostulischen 
Yaters  nicht  fallen  lassen  wollen,  und  doch  an  ihrer  Hierarchischen  Tendenz  ond 
Anderem  Anstosz  nehmen,  dnrch  die  Kilrze  des  Syrischen  Textes  sich  voUkommen 
befriedigt  sehen,  wie  namen tlich  Bunsen,  der  Hanptvertreter  dieser  Ansicht, 
RiTSCUL.  Weiss  steht  dagegen  in  Andern  der  Glanbe  an  die  Aechtheit  der  sieben 
Griechischen,  Briefe  so  fest,  das  sie  sich  auch  durch  alles,  was  zum  Lob  der  Sy- 
rischen Recension  gesagt  wird,  nicht  irre  machen  lassen,  wie  namentlich  Uhl- 
HORN,  das  Verhaltniss  der  Kürzeren  griechischen  Recension  der  Ignalianischen 
Briefe  zar  Syrischen  Uebersetzung ,  in  Niedners  Zeitschrift  für  hist.  Theol.  1851, 
H.  I.  Die  dritte  Klasse  bilden  diejenigen,  welche  diese  Briefe  weder  in  der  einen 
noch  in  der  andern  Form  fur  acht  halten  könnim.  Dies  ist  meine  Meinung,  wie 
ioh  sie  theils  in  meioer  Abhandlung  über  den  Ursprang  des  Episkopats,  theils  in 
meiner  Schrift:  die  Ignatianischen  Briefe  ond  ihr  neuester  kritiker,  1848,  za 
begründen  gesacht  habe.  Für  die  Vertheidiger  der  Syrischen  Recension  ist  die 
llaaptfrage,  was  das  Wahrscheinlichere  ist,  dass  der  syrische  Tezt  als  Aoszag 
den  griechischen  voraussetzt,  oder  der  griechische  als  interpolirt  den  Syrischen. 
Dabei  fragt  sich  noch  in  Betreff  des  Hierarchischen,  ob  nicht  der  syrische  Tezt 
bei  aller  Kürze  doch  schon  so  viel  vom  griechischen  entbalt,  dass  er  ein  ez  ungae 
leonem  ist.  Darüber  wird  wohl  noch  lange  gestritten  werden,  nnd  die Entscheidung 
kann  für  jeden  zuletzt  nnr  in  der  allgemeinen  Anschaaung  liegen,  dio  man  sich 
von  jencn  Zeitverhaltnissen  bildet. 
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de  hoofdzaak  betreft,  van  sch weglek  en  hilgenfeld,  de  mee- 
ning voorgedragen  dat  een  falsarias  in  de  tweede  eeuw  zich 
van  den  beroemden  naam  van  ignatius  heeft  bediend  om  het 
episcopaat  aan  te  bevelen  en  ten  dien  einde  te  Bome  deze  brie- 
ven heeft  opgesteld. 

Op  voorgang  van  rothe,  huthek,  ddsterbieck  en  uhl- 
HOBN,  heeft  ook  hefele  de  zaak  van  Ignatius  willen  bepleiten , 
met  meer  ijver  evenwel  dan  oordeel  des  onderscheids. 

De  Syrische  vertaling ,  door  Gureton  zeer  sterk  verdedigd , 
kan  Dressel  niet  voor  meer  authentiek  dan  het  Grieksche  archetype 
honden,  ofschoon  hij  de  argumenten  door  Hefele,  ter  bestrijding 
van  Cureton  aangewend ,  van  geringe  waarde  acht  te  zijn.  Even- 
min vereenigt  hij  zich  met  Petermann,  die  in  1849  te  Leipzig 
uitgaf:  ^*St.  Ignatii  Fatris  apostolici  quae  feruntur  Epistolae  una 
cam  ejusdem  Martyrio.  Collatis  edd.  graecis  versionibusqne 
Syriaca,  Armeniaca,  Latinis  denuo  rccensuit  notasque  criticas 
adjecit  J.  H,  P.,  daar  zijne  voorliefde  voor  de  Armenische  lit- 
teratuur hem  schijnt  vervoerd  te  hebben  om  aan  de  Armenische 
vertaling  van  de  dertien  Ignatiaansche  brieven  te  groote  waarde 
toe  te  kennen  i). 

Quae  Ignatii  Acta  Martyrii  hactenus  innotuerunt,  vindt  men 
door  Dressel  opgegeven,  pag.  XXXI I— XXXIV. 

Het  getuigenis  der  traditie  aangaande  de  authentie  van  den 
brief  van  Folycarpus  is  door  dat.laeus,  semi^ek,  kösler, 
schwegler,  HiiiGENFELD  in  twijfel  getrokken.  De  authentie 
heeft  echter  ook  verdedigers  gevonden  in  i.e  noukky,  hefele, 

PSAR80N,   HOSHEIM,   LÜCKE    CU    VHLUOBN. 


1)  Petermann  kwam  tot  het  volgende  resultaat :  *'1.  Versio  uostra  saeculo 
p.  chr.  n.  quinto  ex  illa  versione  Syriaca,  cnjas  eiemplar  Curetonns  edidit, 
facta  est.  2.  Versio  illa  Syriaea  son  tres  tantam  sed  tredecim  epistolas  S.  Ignatio 
adscriptas,  easqoe  non  decartatas.  ut  in  editione  illa  legontur,  sed  ita  comparatas» 
Qt  noster  eas  dedit,  ab  initio  coinplectebatur ,  ita  at  exinde  appareat,  conclasiones, 
qoas  Bonsenias  secundam  illam  fecerit,  stare  non  posse.  (Bunsen  nl.  had  met 
Careton  aan  de  Syrische  boven  de  Grieksche  Ignatiaansche  brieven  den  voorkeur 
gegeven).  8.  Armeniaca  versio  a  librarüs  serioribns,  qui  graecum  teztum  cum  ea 
comparabant,  passim  interpolata  et  corrnpta  est,  atqne  editores  critici  judicii  plane 
eapestes  has  interpolationes  et  corruptiones  teztui  inseruerunt.  Hierop  heeft  Bun- 
sen in  zQn  Hippolytus  u.  Seine  Zeit  1852  geantwoord,  terwijl  Ritschl  (die 
Sntstehnng  der  altkatfaolischen  Kirche,  Bonn  1850),  en  V^eiss  (in  Reuters 
Hepertorium  1852)  zich  mede  aan  de  ztjde  van  Cureton  en  Bunsen  scharen.  Baur 
en  HiLGENfELD  daarentegen  hebben  van  de  Grieksche  zoowel  ab  van  de  Syrische 
brieren,   die  aan  Ignatius  worden  toegeschreven^  de  echtheid  in  tw^fel  getrokken. 
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Het  is  vooral  tegen  het  laatste  gedeelte  dat  DAiiLAEus,  met 
wien  BUNSEN  op  dit  punt  eenstemmig  is,  zijne  stem  verheft, 
waartegen  hefele  gegronde  bedenkingen  maakt.  Hij  wijst  op 
Eusebius  (H.  E.  III.  86)  die  ook  het  laatste  gedeelte  van  de- 
zen brief  aanhaalt.  In  de  Aziatische  kerken  werd  de  brief  ten 
tijde  van  Eusebius  gelezen.  In  1850  heeft  bitsohl  vooral  uit 
die  plaatsen,  die  op  Ignatius  en  zijne  brieven  betrekking  heb- 
ben, het  vermoeden  van  interpolatie  willen  doen  ontstaan,  doch 
is  door  Denzinger  (Qub.  Theol.  Quartalschrift,  I851,p.  S99 — 
409),  beantwoord  geworden. 

Uit  het  begin  van  het  13^®  hoofdst.  schijnt  te  blijken,  dat 
de  brief  niet  lang  na  den  dood  van  Ignatius  is  opgesteld.  In 
den  brief,  zoo  als  wij  dien  thands  bezitten,  is  zoo  al  geen  in- 
terpolatie dan  toch  het  binnensluipen  van  onderscheidene  glosse- 
mata  onmiskenbaar. 

Van  het  martyrium  Polycarpi  bezitten  wij  in  de  encyclica 
van  de  kerk  van  Smyrna  een  gedenkschrift,  waaraan  Eusebius 
groote  waarde  heeft  toegekend ,  door  het  (H.  E.  IV.  1 5)  in  zijn 
kerkgeschiedenis  op  te  nemen.  Volgens  het  18*  hoofdst.  is  dit 
geschrift  het  eerste  jaar  na  den  martelaarsdood  van  Polycarpus 
opgesteld.  Als  auteur  doet  zich  evakestus  en  als  overbrenger 
zekere  mabcus  kennen. 

Ook  waar  een  kern  van  echte  bestanddeelen  in  dezen  brief 
wordt  aangenomen,  kunnen  eenige  interpolaties  niet  worden 
ontkend. 

Wie  het  eerst  van  den  schrijver  van  den  "Pastor"  die  zich 
Hermas  noemt,  gesproken  hebben,  melden  niet  wie  hij  geweest 
zij.  Obigenes  gist  dat  het  degeen  was,  die  in  Bom.  XVI.  14 
van  Paulus  een  groet  ontvangt.  Bij  Eusebius  lezen  wi]  het- 
zelfde, maar  hij  voegt  er  bij  :  ''la'Tsov^  dg  kx)  tovto  xpog  fih 
rivSsv  ivTiXé^€KT»i  S/^  Gvg  ovK  &v  iv  0(MXGy(nj(iBvoiq  rsieiyi.  Ook 
Hieronymus  deelt  dit  gevoelen  van  Origenes  i). 

In  weerwil  hiervan  schrijft  Gratzius  (Disquisitio  in  Pastorem 
Hermae.  Partic.  I.  Bonnae  1820.  p.  8  et  9) :  Consilium ,  quo 
totum   hoc  opus  est   conscriptum,   Hermae   convenire  omnino 


1)  Hieronymi  verba  etiam  amaniieDsis  oommendattonis  gratia,  at  videtar,  in 
Codice  Vaticano  3848  saecalo  XIV  Pastori  praefizit,  subseripsitque  aimilitodini 
decimae : 

"Ezplicit  liber  pastoris  discipuli  beati  Paoli  Apostoli"  cf.  Dressel  pg.  XL. 
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vix  potest.  Pervol  aio  nempe  hoc  libro,  haud  difScile  perspi- 
ciet  unosquisque,  auctorem  inter  alia  eo  maxime  retulisse  sna 
coDsilia,  ut  in  coiitroversia,  primam  saeculo  secundo  orta,  sta- 
taat,  ipsis  gravioribus  peccatoribus,  et  moechis  et  apostatis 
restare  poenitentiam ,  quamvis  uuicam.  Mirum  sane  videtar, 
quod  tam  param  ad  hoc  consilium,  quod  clare  prodit  auctor, 
attendebatur,  qua  observatione  duce  aetas  scriptoris  determi* 
nanda,  nulla  laborasset  difEcultate.  Ex  ipsa  porro  ratione  et 
institutione  hujus  libri  in  promptu  esse  nobis  Videiur,  auctorem 
Fastoris  Montanum  ejusque  asseclas  petere  cogitasse.  Montano 
enim,  una  cnm  sociabus  suis  Priscilla  et  Maiimilla,  divinis 
revelationibus  gloriantibus,  quibus,  quae  in  disciplina  christiana 
maxime  desideranda  venirent,  instituebantur,  auctor  noster  alias 
levelationes  divinitus  datas  opponere  meditatus  est^  Deze  mee* 
ning  wordt  begunstigd  door  den  Prologus  Codicis  Yat.  3848, 
waar  men  leest:  libeb  pastobis  nuntii  poenitbntiae.  Hefele 
maakt  uit  het  I^ragmentam  Muratorianum  en  uit  een  plaats  bij 
Fseado-Tertullianus  op  dat  de  auteur  niemand  anders  is  dan 
de  broeder  van  den  Roomschen  Bisschop  Pius  I,  waartegen 
echter  Gratzius  teregt  opmerkt :  ^'si  nempe  auctor  addictns 
foisset  ecclesiae  latinae  Bomanoque  pontifici  cognationis  vinculo 
conjunctus,  certe  liber  ipsius  notior  exstitisset  Latinis,  quam 
Graecis.'^  Met  Hilgenfeld  is  Dre^sel  van  oordeel  dat  het  boek 
aan  iemand  van  Judaiseerende  rigting  moet  worden  toegeschre- 
ven, en  in  het  begin  der  tweede  eeuw  geschreven  is.  Terwijl 
sommigen  den  titel  daaruit  verklaren  dat  iemand,  in  de  ge- 
daante van  een  Pastor,  Hermas  toespreekt,  meenen  anderen  met 
lachmann  dat  daarvoor  in  den  inhoud  aanleiding  moet  worden 
gezocht,  even  als  bijv.  voor  de  pastorale  brieven  van  Paulus. 

lachmann  (der  Hirte  des  Hermas,  Königsberg  1835)  zoowel 
als  Hilgenfeld  (die  app.  "Vater  p.  165  volgg.)  hebben  over  de 
beteekenis  en  het  doel  van  dit  geschrift  gehandeld. 

Tot  op  onzen  tijd  was  de  grieksche  tekst  van  den  Pastor 
slechts  bekend  uit  gedeelten,  die  er  van  gevonden  worden  bij 
Clemens  Alexandrinus,  Origenes,  Eusebius  en  in  de  door  Mont- 
faucon  uitgegeven  supposititia  van  Athanasius.  Door  een  latijn- 
sche  vertaling,  die  meer  door  getrouwheid  dan  door  sierlijkheid 
uitmunt,  werd  het  gemis  van  den  volledigen  griekschen  tekst 
eenigermate  vergoed.  Het  is  echter  simonides  gelukt  ook  dien 
griekschen  tekst  naar  Leipzig  te  brengen,  waar  hij  in  1856  door 
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RUDOLPHUs  ANGEB.,   met  66116  voorred6  en  index  door  g.  din- 
DORP  ^)  voorzien,  het  licht  zag. 

Dezen  griekschen  tekst  heeft  tisghendorp  niet  slechts  gere- 
produceerd, maar  hij  heeft  ook  aangetoond  welk  gezag  aan  dezen 
door  Simonides  gevonden  tekst  moet  worden  toegekend. 

Na  alzoo  de  prolegomena  van  bressbIi  kortelijk  te  hebben 
medegedeeld,  zullen  wij  nu  uit  de  verhandeling  van  tisghendorp 
slechts  zijn  resultaat  opgeven: 

^'Quae  cum  ita  sint,  nullus  dubito  qnin  Simonideis  fragmentis 
Oraecum  te&tum  nacti  simus  eum,  quo  quis  aetate  media  vertens 
Latina  deperditum  Graecum  ipsius  qui  fertur  Hermae  compen- 
sare  studuerit.  Quo  de  interprete  iam  subtilius  viderint  alii. 
Non  deërnnt  quidem  qui  etiam  tot  argumentorum  coniunctorom 
vim  subterfugiant ....  Poterunt  illi  coniicere  textum  fragmen- 
torum  Lipsiensium,  antiquissimus  quum  sit,  ex  Latinis,  i.  e. 
ineptissime  illatis  nonnullorum  codicum  Latinorum  apertis  vi- 
tiis,  subinde  esse  corruptum.  Quam  coniecturam  cum  similibos 
omnibus  concedamus  aliis.  Nobis  vero  de  ipsa  re,  quemadmo- 
dum  exposuimus,  tantopere  persuasum  est,  ut  argumentorum  plas 
aiferre  supersedeamus.  Invenient  plura  qui  Palatinum  codicem, 
haud  leve  editionis  P.  P.  A.  A.  Dresselianae  omamentum  ^) ,  nee  ne- 


1)  Anger  schrijft  over  den  nitweodigen  toestand  van  den  Code^:  "Fons  aatem, 
ex  quo  proxime  hausimas,  duplex  est:  tria  codicis  noper  in  Graeeia  reperti  folia 
et  apographon  reliquarum  eios  codicis  partium;  qaae  qnidem  omnia  a  C.  Simonide 
Lipsiam  perlata,  postqaam  eorotn  fides  diligenter  explorata  est,  in  osam  biblio- 
tbecae  academicae  a  Gersdorfio  oomparata  mihique  ad  hano  editionem  adornandam 
liberalissime  concessa  sant.  In  bis  igitar  conianctis  nniversus  Hermae  liber  con- 
tinetor  nsqoe  ad  initiom  capitis  XXX  Similitadinis  IX;  neqne  desant  praeter  finem 
hojas  capitis  nisi  septem  totias  opascnli  capita  postrema.  Singnlatim  tria  iüa  codicis 
ïpsins  folia  exitom  Mandatorum  et  majorem  Similitudinnm  partem  complectontar, 
b.  e.  ea,  qnae  typis  expressa  snnt  a  p.  51.  lin.  21.  ad  p.  75  lin.  29  et  a  p.  69 
lin.  22  nsque  ad  finem.  Quae  si  com  ambitu  totias  libri  conferantar,  codicem 
integrnm  folia  decem  comprebendisse  apparet,  quattoor  quas  antecedereut  foliis  IJp- 
siensibas,  intermedia  duo,  unum  post  ultimnm  folinm  lips.  positum,  in  quo  illa, 
qnae  nuno  deficiunt,  perscripta  essent,  vix  nnins  illa  paginae  spatinm  exoadentia. 
Jam  vero  tria  illa  folia  (quae  "codicis  Lipsiensis"  vocabulo  appellabimus)  cbartaeea 
sunt,  forma  octonaria  eaque  majore  exarata  saec.  XV  iuennte  vel  medio."  Over 
de  kriiiscbe  waarde  van  dit  manuscript  oordeelt  dindoef  aldas:  **Nam  etsi  teztos 
Graecns  quem  nunc  primum  edimus  passim  integrior  e^  quam  interpretatie  Latina, 
longe  major  tarnen  eornm  looorum  numerus  est,  qui  in  codice  Graeoo  vel  corropti 
vel  defecti  sint,  sed  interpretis  Latini  ope,  qui  exemplari  Graeco  multis  quam 
nostram  saeculis  antiquiore  usus  est,  in  integrnm  restitui  possint. 

2)  Waarvan   Dressel  pg.  XLII  schrijft:    Alteram  Latinam  interpretationem  Pas- 
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glectis  iis  qaae  praeterea  ex  Latinis  codicibus  prolata  sant 
profereutorque ,  cum  Graeco  texta  Lipsiensi  contulerint.*^  Waar- 
bij Tischendorf  in  een  noot  voegt:  **Huuc  ipsnm  passim  ex 
Graeco  textu  nostro  corrigi  posse  non  mirnm  est.  Graecus  enim 
interpres  qunm  codicem  Simonideum  —  id  qnod  ipsa  vitiorum , 
qnibus  tria  folia  saeculi  XIV .  laborant ,  freqaentia  docet  —  turn 
codicem  Falatinum  aetate  anteit.  Conectionis  talis  exemplum 
est  Yis.  III.  9.    '^Quando  ergo  operas  matris  earum  servaveris, 

omnes  poteris  videre."  Scribeudnm  est  consnltis  Graecis: 

servaveris  omnes,  poteris  vivere. 

Eandem  in  rem  baud  scio  an  ea  quoqne  converti  queant  qnae 
libro  Fastoris  Hermae  in  codice  indeque  etiam  in  Simonidis 
apograpbo  praeposita  leguntur.  Leguntur  illa  quidem  mirnm  in 
modam  corrupta;  quod  magnam  certe  partem  ex  imperitia  fluxit 
Simonidis  in  legeudis  primis  maxime  codicis  sni  foliis  persaepe 
IsjMT.  Ceternm  ab  eo  textn,  quem  editor  princeps  ex  falsato 
Simonidis  apograpbo  hausit  et  in  prolegomenis  pag.  IX  conatns 
est  restituere,  magnopere  differt  verum  apographum.  Nibilominus 
ut  iam  vidit  editor  princeps ,  clamm  est  illud ,  codicis  notam  vel 
potius  prolognm  vel  maxime  ab  eo  pendere  loco  bist.  eccl.  Easeb. 
(III.  8),  nbi  Fastoris  Hermae  mentio  fit.  Illa  vero  verba  in* 
terpres  Latini  textns  ad  significandam  libri  a  se  Graece  vertendi 
antiqiritatem  gravitatemque  aptissime  labori  suo  praeponere  pote- 
raf.  Qaae  (supra)  de  Graecitate  Hermae  Lipsieusis  diximas ,  vim 
soam  minime  eo  amittunt  quod  nnnm  vel  alteram  ex  iis  qaae 
**Latina  potins  qaam  Graeca  esse"  significa vimas,  apud  Graecos 
non  inaaditum  est.  Hoc  enim  si  esset,  unde  tandem  haberet 
Graecus  Hermae  Latini  interpres  sermonis  patrii  non  ignarus? 
Ita,  ut  de  (rvfA\péx?,tov  in  Steph.  Thes.  Ling.  Graec.  tractato  ta- 
ceamus,  vocis  K€p(3ixdptov  inter  barbarismos  iam  Herodianus  de 
soloecism.  mentionem  fecit.  Ita  etiam  exempla  sunt  genitivo- 
rum  absolotornm  eiusdem  fere  —  ne  iusto  plus  dicamus  — 
cuias  reprehendimus  modi ,  ut  in  Nov.  Test.  unum  certe  quam- 
qnam  vix  ad  nostra  comparabile  invenitur  Matth.  1 :  18  fivij- 
rrsvéeh}ig  7^9  t?^  f^^irpè^  ctirov  Mxpla^  r^  ^IcocijCp,  Trph  ^  trwH 
s>Am  xÖTOvg  svpiêij  h  yourrp)  ïx^vtrx,     Quam   in   rem   cf.  Win* 


fom,  et  eam  int^ram,  nos  primi  ex  Codice  Palatino  150  saec.  XIV  in  lacem 
protnIiiDns,  a  vulgata  illa  centies  in  melias  declinantem ,  ambigoisqoe  in  caaibos 
fere  semper  praestantioreni. 
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Gramm.  d.  N.  T.  Sprachid.  pg.  187.  Nihilominus  in  ea  stan- 
dam  est  sententia,  locutiones  tales  tot  coniunctas  multo  magis 
Oraecum  Latinornm  interpretem  eumque  aevi  medii  antiqua  Grae- 
citate  majorern  in  modum  fatiscente  insignis  quam  Ilermam 
soriptorem  alterius  aevi  ineuntis  non  inglorium  prodere.  Qaas 
ad  locutiones  si  quid  accedit  ejusmodi  quod  aliter  ne  possit 
quidam  nisi  ex  interpretandis  Latinis  explicari,  cuius  generis 
sunt  vitia  Latinis  codicibus  plane  propria  Graece  versa,  sani 
opinor  iudicii  est  non  aroplius  haerere  in  dubiis  aut  inter  credi- 
bilia  fluctuare,  sed  confidenter  firmiterque  certum  sequi.*^ 

Hierna  volgt  een  vrij  uitvoerige  notitia  Codicum. 

Wij  hopen  hun ,  die  zich  deze  uitgave  niet  kunnen  aanschaf- 
fen, een  voldoend  denkbeeld  er  van  te  hebben  medegedeeld. 

Sij  gelegenheid  van  het  bespreken  dezer  uitgave  van  Dres- 
se] ,  herinneren  wij  nog  kortelijk  aan  de  beteekenis  dezer  Apos- 
tolische litteratuur,  gelijk  ook  Baur  daarover  licht  heeft  ver* 
spreid. 

De  vraag  naar  den  oorsprong  en  het  karakter  dezer  littera- 
tuur is  in  den  laatsten  tijd  door  de  meesten,  ook  buiten  ver- 
band met  de  questie  van  haar  echtheid,  op  zeer  verschillende 
wijzen  beantwoord  geworden.  Terwijl  Schwegler  getracht  heeft 
er  het  Ebionitische  in  op  te  sporen  en  er  slechts  in  zooverre 
Paulinische  elementen  aan  toekent,  als  zij  geacht  kan  worden 
eene  capitulatie  tnsschen  de  beide  partijen  te  beoogen,  is  Ritschl 
daarentegen  zoover  naar  de  andere  zijde  gegaan,  dat  hij  zelfs 
den  Pastor  Hermae  et  Justinus  Martyr  onder  de  Paulinische  rig- 
ting  rangschikt.  Hij  wil  de  afwijking  die  zich  bij  Clemens  van 
den  oorspronkelijken  Paulinischen  typus  laat  bespeuren  daaruit 
verklaard  hebben,  dat  de  Paulinische  rigting  de  behoefte  begon 
te  gevoelen  aan  het  vaststellen  eener  algemeene  onmiddelijk 
gegeven  norma  voor  het  leven.  Al  is  dit  waar,  dan  kan  men 
het  gevoel  dezer  behoefte  nog  even  goed  bij  de  Judaizeerende 
rigting  veronderstellen,  die,  waar  de  Pauliners  den  specifieken 
vorm  hunner  regtvaardigingsleer  lieten  vallen,  ook  de  vroeger 
beweerde  identiteit  van  Mosaismus  en  Christendom  wilden  opge- 
ven. Daar  dus,  van  welke  zijde  ook  beschouwd,  het  resultaat 
waartoe  men  komt  hetzelfde  is,  zoo  blijkt  daaruit  genoegzaam 
dat  deze  litteratuur  ten  doel  heeft  de  neutralisatie,  en  mitsdien 
de  uitwendige  verzoening,  der  bestaande  partijen,  waaruit  volgt 
dat  men  bij  de  verschillende  geschriften  dezer  litteratuur  slechts 
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van  een  meer  of  min  overhellen  naar  een  der  beide  zijden  spre- 
ken kan.     Het  meest  anti-jndaizeerend  is  de  Brief  van  barna- 
BAS  en  de  Brieven  onder  den  naam  van  ignatius  voorhanden. 
De  Brief  van  Barnabas  vertegenwoordigt  de  typisch-allegorische 
beschouwingswijze   van    de  betrekking  tusschen   Jodendom   en 
Christendom.     Het  onderscheid  tusschen  barnabas  en  den  brief 
aan  de   Hebreen   is  echter  daarin  duidelijk  dat  B.  deze  betrek* 
king  meer  van  de  subjectieve  dan  van  de  objectieve  zijde  opvat. 
Jodendom   en   Christendom   staan   in  onderlinge  betrekking  als 
afbeeldsel   tot  werkelijkheid;   waar   het   echter  op   aankomt,  is 
het  bewustzijn   van   deze  eigenaardige  betrekking.     Het  Chris- 
tendom, namelijk,  wordt  hier  niet  zoo  zeer  aangemerkt  als  het 
voleindigde,  het  in  vervulling  overgegane,  het  tot  realiteit  ge- 
komene  Jodendom,  maar  als  het  ontsluijerde,  het  tot  zijn  ware 
manifestatie  geraakte   Jodendom.     Wat  in  het  Jodendom  onder 
den  slnijer  van  Typen  en  Allegoriën  verborgen  lag,  maar  van  ^t 
begin  af  aan  reeds   op  het  Christendom   onmiddelijk  doelde  en 
daardoor   beteekenis   verkreeg,   is   nu    voor  het  bewustzijn  ge- 
openbaard,  ontdekt,   en  wordt  nu  in  zijn  waren  zin  en  betee- 
kenis  erkend.     Yan    daar    dat    het   Christendom  juist  in  deze 
Gnosis  van  het  eigenlijke  wezen  des  Jodendoms  bestaat,  welke 
Gnosis  zich  van  de  allegorische  verklaring,  als  middel ,  bedient. 
Men  bemerkt  dus  het  eigenaardig  onderscheid.  Op  het  objectieve 
standpunt  van  den  brief  aan  de  Hebreen  ziet  men  in  het  scha- 
duwbeeld   van    het    Jodendom    reeds    de  Idee,  die  zich  in  het 
Christendom  realiseeren   zal;   volgens   den   brief  van   Barnabas 
daarentegen  is  er  tusschen  Jodendom  en  Christendom  een  vol- 
strekte tegenstelling,   als  tusschen  niet  weten  en  weten.     Voor 
de  Joden  bestond  eigenlijk  de  wet  niet,  daar  zij  met  hare  alle- 
gorische beteekenis  niet  bekend  waren.     Zelfs  gaat  de  schrijver 
in  zijn  deprecieeren  van  het  Jodendom  zoover  dat  hij,  daar  de 
Joden    ook    de    vermaningen    der   propheten,   om   niet   aan  de 
letter  te   blijven  hangen,  ;in  den  wind  sloegen,  niet  vreemd  is 
aan  het  gnostische   denkbeeld ,   dat  zij  onder  den  invloed  ston- 
den van   een   boozen  geest.    (verg.  C.  IX  iAAoj  '7rxp6^vi(rxv  ^   oti 
iyysT^g  Trovtjpog  Mcpt^ev  xurovg).     Dezelfde   verhouding  tot  het 
Jodendom    wordt    door   de   ignatiaansche    brieven    ingenomen. 
Ook  volgens   dezen   moet  tusschen   Jodendom  en  Christendom 
volstrekt  gekozen  worden ;  want ,  wat  in  het  Jodendom  waarheid 
was,  behoorde  eigenlijk   niet   aan  het  Jodendom  maar  aan  het, 
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Heidendom,  zoodat  de  waarlijk  vromen  onder  het  O.  T.  eigen- 
lijk geen  Joden,  maar  Christenen  waren.  In  dit  anti-joodsch 
karakter  onderscheiden  zich  deze  brieven  van  andere  geschrif- 
ten-, die  overigens  tot  dezelfde  soort  behooren.  Ook  de  eerste 
brief  van  clemens  aan  de  Korinthiérs  en  de  brief  van  po- 
LYCAUPüs  zijn  het  Eaulinismus  niet  vijandig.  Clemens  noemt 
niet  slechts  de  twee  App.  petrus  en  paulus  te  zamen,  maar 
hij  laat  zelfs  den  voorrang  aan  Paulus.  Ook  wordt  in  den 
brief  aan  de  Philippensen  door  Polycarpus  de  wijsheid  van 
Paulus  hoog  verheven.  Op  den  bodem  der  leer,  door  deze 
schriften  gepredikt,  ligt  echter  een  eenvoudig  naast  elkander 
stellen  van  Paulinisme  en  Petrinisme  of  liever  van  geloof  en 
werken.  Zelfs  wordt  in  den  Pastor  Hermae  het  geloof  als  ge- 
bod opgevat.  Dit  geloof  moet  evenwel  niet  in  den  zin  van 
Paulus  worden  verstaan ,  maar  heeft  slechts  het  bestaan  van  een 
eenig  God  tot  voorwerp  en  het  opvolgen  van  zijn  wil  tot  gevolg  i). 
Maar  nog  uit  een  ander  oogpunt  is  deze  litteratuur  belang- 
rijk, namelijk  in  zooverre  zij  de  voornaamste  oorkonde  bevat 
voor  de  ontwikkeling  van  de  idee  des  Episcopaats.  De  Igna- 
tiaansche  zoowel  als  de  Clementinische  beschouwingswijzen  ko- 
men, schoon  uitgaande  van  een  verschillend  standpunt,  hierin 
overeen,  dat  zij  tegenover  den  schadelijken  invloed  en  het 
groote  gevaar  van  ketterijen  en  scheuringen,  geen  ander  red- 
middel weten  aan  te  wijzen  dan  het  Episcopaat  als  de  souve- 
reine  kerkelijke  magt,  waardoor  God  en  Christus  in  de  kerk 
vertegenwoordigd  worden.  Beider  gronddenkbeeldis,  dat  zoowel 
voor  ieder  lid  als  voor  het  geheele  lichaam  der  kerk  geen  heil 
is  buiten  de  eenheid,  die  door  den  Bisschop  bestaat.  Zoo  bijv. 
in  de  Ign.  Ep.  ad  Magnesios,  c.  VII:  "'Sïqirep  oZv  o  xiipiog  ivev 
Tov    TTccrph^    oifih    iTroltj^sv^    ijvcofiéuog   «v,   ovrs  5/'  sxvTOVy  oürs 


1)  Obgleioh  der  Hirte  des  Hermas  (schryft  Baar  t.  a.  p.  121)  nicht  aas  dem 
Paulinismns,  sondern  nar  aus  dero  Jaden-Christentbum  hervorgegangen  sein  kann, 
ist  ihm  doch  das  Jadenihom  dem  Christentbum  so  untergeordnet,  dass  er  aoeh 
die  Gerechten  des  Alten  l'estaments ,  erst  nachdem  sie  durch  die  Apostel  and 
Evangelisten  in  der  Unterwelt  getaiift  sind,  in  das  Reich  Gottes  eintreten  lasst. 
(Simil.  0.  16).  Die  Thatigkeit  Cbristi  setzt  er  zwar  nur  in  die  Gesetzgebung 
(Simil.  6,  5.  8,  8.),  ond  die  Möglichkeit  der  Sundenvergebang  in  die  Macht  und 
Gnade  Gottes  überhaapt  (Mand.  4,  4.),  aber  er  spricht  aocb  davon,  dass  Jesos 
die  Sünden  des  Volks  abolevit,  delevit  (Sim.  5,  6.)  Das  JadeD-Cbristentbum  bat 
sioh  in  ihm,  wie  auch  seine  bobe  Idee  von  der  Kirche  beweist,  schon  zn  einem 
katbolisirenden  Cbristüntbani  erweitert. 
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Ita  T&v  iTC<rré},av'  ovru^  fitjii  vfieJ^  &nv  tov  imo'icÓTrov  k»)  rm 
tpi(r(3uTipcov  ^jfJfv  Trpxffaêre.  M'^ii  Tsipxo'ijTe  ev^èv  r/  0x1- 
mixf  lila  vfilv.  En  ook  ad  Txallianos,  c.  II:  "'Oroft/  yap  r^ 
kiffxcTTCfi  uTTOTx^crviaès  ig  ^h^vói  Xpttn^y  ^xlv€76l  fjLOi  ou  kxtx 
hlpoiTTOv  ^oóvTsg,  iXKx  Kxrx  ^1)^0-.  Xp.,  tov  3/*  yii^i^  iiroéavéyr»  ^ 
m  Ti7T€V7Xvr6g  iU  tJv  SJiuccTOv  xvTOVj  ri  iTTotxvelv  iK^uyfiTs. 
^AvscyKoiiov  ovv  iaTtv^  ucwep  Troiiïrs^  &y£v  roti  êirtVKÓTTOv  fni^h 
Tp&ffvsiv  vf4^'  i>Jk'  uTCorivtreaie  kx)  tu  7rp€g(3vT€pl^  ^  ag  TÓh 
iarwnéXoiq  ''hi^ov  XpiTrov^  rii^  i^xliog  vkmv^  iv  cj  itxyovrsq 
iipsiijffufjudx.  Waaruit  blijkt  dat  zonder  den  Bisschop  niets 
geschieden  mag.  Ja  zelfs,  wie  den  Bisschop  dient,  dien  eert 
Qqd  en  wie  zonder  den  Bisschop  iets  verrigt,  dient  niet  God 
maar  den  duivel.  Hiermede  overeenkomstig  wordt  de  Bisschop 
(o.  a.  ad  Eph.  VI:  Tóv  ovv  èirlayjOTroy  iij^vóri  aq  xvriv  rov 
Kvpiov  isT  Tpoff(3xiT€tv:  sterker  kan  het  zeker  niet)  met  God 
gelijk  gesteld,  wat  den  eerbied  betreft,  dien  men  hem  in  gees- 
telijke zaken  behoort  toe  te  dragen.  Zelfs  wordt  met  betrek* 
king  tot  den  Bisschop  gezegd  (ad  Magnesianos,  c.  III):  oi  yxp 
TOUToy)  rov  (3\€7rófi€vov  t?^xv^  rig^  iXXx  riv  xópxrov  rrxpx?^!- 
^£7^/,  rèv  [jiM  i\jvx(j(^ov  TTxpx  rivoq  7rxpx?^oyi76iivxr  En  ibid. 
c.  TI,  is  de  Bisschop  7rpoKxiii/z€voq  sU  riirov  Ssov,  Ook  de 
Pseudoclementiniscbe  geschriften  ademen  dezelfde  overtuiging. 

Baür  vergelijkt  de  hier  ontwikkelde  idee  aangaande  het 
Episcopaat  met  den  vorm,  welken  de  inrigting  der  Christelijke 
gemeenten  volgens  den  brief  van  Clemens  Bom.  aan  de  Corin- 
thiërs  had;  zeker  springt  het  onderscheid  in  het  oog  wanneer 
men  ziet  hoe  I  Cor.  c.  58  zelfs  Christus  niet  iTnvxÓTroq  maar 
slechts  cipx^spstig  en  TrporrxrTtg  genoemd  wordt.  En  hij  merkt 
op  dat  terwijl  de  katholiseerende  rigting  eerst  anti-Paulinisch 
was,  zij  later  ook  door  het  Paulinisme  werd  bevorderd.  Juist 
uit  dit  oogpunt  is  hem  de  onderlinge  verhouding  tusschen 
Psendo-lGNATius  en  Fseudo-CLEMENs  belangrijk.  Schoon  van 
een  Paulinische  rigting,  staat  hij  dezelfde  zaak  voor  als  dePe- 
trinische  Clemens.  Dit  bewijst  dat  de  idee  van  het  Episcopaat 
reeds  door  den  toestand  des  tijds  als  oen  diep  gevoelde  be- 
hoefte zich  zoodanig  voordeed,  dat  ook  de  Paulinische  partij 
die  behoefte  moest  erkennen,  ofschoon  zij  dan  ook  onder  een 
anderen  naam  die  idee  tot  werkelijkheid  wilde  brengen.  Gelijk 
voor  de  Joden-Christenen  alles  aan  Jeruzalem  hing,  zoo  hechtte 
het  Paulinisme  aan  Antiochië,  om  tevens  tegenover  Clbhbns 
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Ignatius  te  stellen,  die  nog  tot  den  Apostolischen  tijd  be- 
hoorde. 

Ook  hieruit  blijkt  derhalve  hoezeer  het  in  den  geest  dier 
tijden  was  gelegen,  denkbeelden  en  instellingen,  die  een  prak- 
tisch belang  hadden  verkregen,  op  zulk  eene  wijze  in  het  be- 
wustzijn van  den  tijd  te  doen  opnemen. 

Drie  denkbeelden  vooral  dringen  zich  hierbij  op  aan  den 
geest,  die  ons  toeschijnen  onze  aandacht  niet  onwaardig  te  zijn. 
Ten  eerste  merken  wij  op  hoe  weinig  in  deze  Apostolische  lit- 
teratuur het  gezag  der  Apostelen  geldt.  Immers,  had  dat  ge- 
zag sterk  gegolden,  hoe  ware  het  dan  mogelijk  geweest  dat 
voorstellingen ,  die  omtrent  gewigtige  punten  van  die  der  Apos- 
telen belangrijk  verschilden,  reeds  zoo  spoedig,  hetzij  door  in  de 
kerk  geachte  mannen,  in  de  veronderstelling  dat  de  brieven 
echt  zijn,  hetzij  op  naam  van  geachte  mannen,  in  de  veron- 
derstelling hunner  onechtheid,  konden  verbreid  worden. 

Ten  tweede  moet  het  een  ieder  treffen,  dat,  terwijl  alzoohet 
gezag  der  Apostelen  weinig  gold,  insgelijks  reeds  zoo  spoedig 
menschelijk  gezag  zich  in  de  kerk  verhief,  waardoor  men  te- 
genover ketterijen  en  dwalingen  in  een  zigtbaar  opperhoofd  een- 
heid en  waarborg  zocht. 

En  ten  derde  rijst  de  vraag  bij  ons  op  of  ook  nu  niet,  als 
in  de  eerste  tijden  des  Christendoms,  door  de  verhouding  die 
eene  Theologische  rigting  tot  het  Jodendom  inneemt,  tegelijk 
die  rigting  zelve  gekarakteriseerd  wordt. 

A.  P. 
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DE   MAN   DER   HOPE. 
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Abm,  DBS  AMORiE  VAN  DBR  HOEVIN.  Verspreide  ge- 
schriften.  Voorafgegaan  door  een  woord  ter  nagedachtenis 
van  den  ontslapene  ^  door  m.  cohen  stuart,  Pred,  bij  de 
Rem.  gent.  te  Alkmaar,  Leeuwarden  y  O.  T.  N.  Suringar^ 
1856. 

Van  dit  werk,  dat  of  thands  in  veler  handen  is  of  waarvan 
de  inhoud  aan  allen  grootendeels  reeds  bekend  was,  een  ver- 
slag te  geven,  zou  volkomen  overbodig  en  doelloos  zijn.  Ook 
ligt  het  in  den  aard  van  leerredenen  en  redevoeringen,  dat  de 
indruk ,  dien  zij  op  ons  teweeg  brengen ,  moeijelijk  door  een  ver- 
slag kan  worden  teruggegeven.  Het  moge  veeleer  van  de 
achting  en  eerbied ,  die  wij  der  nagedachtenis  van  den  beroemden 
Kanselredenaar  toedragen  getuigen ,  zoo  wij ,  naar  aanleiding  van 
dezen  bundel:  Verspreide  geschriften^  eenige  oogenblikken  stil 
staan  bij  wat,  in  ons  oog,  van  der  Hoeven  bij  uitnemendheid 
vas  en  wat  hij  minder  mag  geacht  worden  geweest  te  zijn. 

Voor  zoover  het  mogelijk  is  het  eigenlijke  karakter  van  een 
persoon,  met  velerlei  gaven  toegerust,  als  in  een  woord  zamen 
te  vatten,  willen  wij  trachten  eene  uitdrukking  te  vinden,  die 
eenigzins  getrouw  het  wezen  van  v.  d.  Hoeven  wedergeve. 
En  geen  uitdrukking  schijnt  ons  toe  daaraan  beter  te  beant- 
woorden, dan  deze:  v.  d.  Hoeven  was  bij  uitnemendheid  de 
man  der  Christelijke  hope.  Het  komt  mij  voor,  dat  de  eigen- 
aardige gemoedsgesteldheid  zoowel  als  de  heerschende  toon  in 
de  geschriften  van  v.  d.  Hoeven  deze  uitdrukking  volkomen 
wettigen.  Hoe  ook  voor  zijn  geest  de  moeijelijkheden  zich  op- 
eenstapelden ,    hoe   de  wolken  aan  den  horizon  der  tijden  zich 
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zamenpakten,  hoe  de  strijd  der  meeningen  toenam,  hoe  de 
toorts  der  kerkelijke  verdeeldheid  ook  regts  en  links  haar  roo- 
den  gloed  deed  weerkaatsen,  v.  d.  Hoeven  bleef  rustig,  saevis 
tranquillus  in  nndis,  en  het  scheen  alsof  het  eensklaps  da* 
gen  van  den  algemeenen  wereldvrede  voor  hem  nooit  een 
onmogelijke  gedachte  was.  Hij  zag  den  strijd,  hij  kende  de 
verdeeldheid,  hij  betreurde  den  twist,  hij  leed  onder  de  twee- 
dragt,  maar  hij  wanhoopte  nimmer.  Kwam  er  eene  nieuwe 
oorlogsverklaring,  brak  een  nieuwe  krijg  uit,  zoo  werd  voor 
zijn  verwachting  slechts  de  dag  des  vredes  verschoven,  maar 
komen  zou  die  dag,  maar  in  vervulling  overgaan  zou  die 
blijde  verwachting.  Zoo  de  geest  van  het  oude  profetisme  nog 
in  de  leden  van  Christus  Kerk  somwijlen  herleeft,  zouden  wij 
meenen  het  herleven  van  dien  geest  in  v.  d.  Hoeven  te  mo- 
gen begroeten. 

Dien  geest  te  begroeten  en  te  waardeeren  is  een.  Onze  tijd 
is  rijk  aan  twist  en  strijd,  wie  weet,  wie  gevoelt  het  niet? 
In  dien  strijd  is  meer  of  min  een  ieder  betrokken.  Die  strijd 
veroudert  niet.  Hij  herkrijgt  iederen  dag  nieuwe  actualiteit. 
Ons  geslacht  loopt  daardoor  gevaar  van  zich  in  het  heden  te 
verliezen  en  de  toekomst  te  vergeten.  Wij  loopen  gevaar  van 
den  werkelijken  toestand  wel  niet  voor  den  normalen  maar  voor 
den  eenig  mogelijken  aan  te  zien.  Wij  schijnen  zoo  volkomen 
doordrongen  te  zijn  van  den  aard  der  menschelijke  natuur  zoo- 
wel als  van  den  aard  der  betwiste  onderwerpen,  dat  het  streven 
naar  verzoening,  naar  vrede  door  sommigen  onder  de  pogin- 
gen der  lafaards,  door  anderen  onder  de  wenschen  der  onnooze- 
len  wordt  gerangschikt. 

Daar  is  verscheidenheid  der  gaven ,  doch  het  is  dezelfde  geest. 
Want  dezen  wordt  door  den  geest  gegeven  ^e  werking  der 
krachten,  en  een  ander  profetie. 

De  laatste  gaaf,  in  ruime  beteekenis  genomen ,  viel  v.  d.  Hoeven 
ten  deel,  wanneer  wij  dat  woord  althands  op  mogen  vatten  als  een 
leven  in  de  toekomst,  als  een  zien  van  de  toekomst,  als  ware 
zij  reeds  tegenwoordig,  v.  d.  Hoeven  vergat  voor  het  heden 
de  toekomst  nooit.  Het  heden  voor  hem  was  voorbijgaande, 
snel  voorbijgaande,  het  heden  werd  onmiddelijk  voor  hem 
verleden  en  behoorde  alzoo  tot  het  oude,  dat  te  niet  gedaan 
zal  worden.  Bij  de  algemeene  verwarring,  stond  de  eeuwige 
harmonie   der  kinderen   Gods;    bij   de   algemeene  krankte,  het 
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het  Ideaal  der  bloeijendste  gezondheid  hem  steeds  levendig  voor 
den  geest. 

De  verdeeldheid  der  Kerk,  de  twijfel  des  tijds,  de  onrust 
der  wetenschap,  een  erfenis  ons  welligt  door  der  Vaderen  regt-, 
stijf-  en  eigenzinnigheid  gelaten ,  was  een  erfenis  die  nooit  door 
hem  geaccepteerd  maar  steeds  gerepudieerd  werd.  Ineen 
woord ,  hem  was  eigen ,  wat  op  een  ander  gebied  poesie  zou 
mogen  heeten,  maar  het  was  bij  hem  die  christelijke  poesie 
die  uit  het  werkelijke,  uit  het  heden  waaraau  zooveleu  kleven 
en  waarin  zoovelen  verward  raken  ,  telkens  de  vleugelen  ontplooit 
om  een  toekomst  tegen  te  vliegen,  waarin  de  aarde  vervuld 
zal  zijn  van  de  kennis  des  Heeren.  Zijn  stem  sluit  zich  aan 
de  stem  van  het  oude  profetismus  aan,  dat  het  verdrukte,  het 
lijdende,  het  ongelukkige  volk  op  een  beter  lot,  op  een  zaliger 
morgen  wees.  In  hem  leefde  dat  blijmoedig  vertrouwen ,  't  welk 
den  eersten  Christenen  eigen  was  en  dat  hij  zoo  schoon  heeft  uit- 
gesproken in  die  prachtig  gerangschikte  woorden:  "De  Heer 
komt  1  Hoort  I  Hoort  I  Eeeds  rolt  in  de  verte  zijn  zegekar  over 
de  wolken !"  (p.  245).  Of  hij  door  velen  zal  gevolgd  worden 
of  het  geslacht  van  de  mannen  der  christelijke  hope  niet  lang- 
zaam uitsterft,  ja,  of  het  niet  aireede  uitgestorven  is ,  mogen  zij 
beslissen,  die  met  den  toestand  der  Kerk  volledig  bekend  zijn. 

Wij  noemen  v.  d.  Hoeven  bij  uitnemendheid  den  man  der 
christelijke  hope  en  niet  bij  uitstek  den  man  van  het  christe- 
lijk geloof  of  der  christelijke  liefde.  Want  om  een  dezer  laatste 
namen  te  geven  aan  een  dienaar  van  Christus,  daartoe  moet, 
bedriegen  wij  ons  niet,  bij  hem  meerdere  diepte  van  opvatting, 
van  gevoel,  van  wetenschappelijk  leven  bovenal  gevonden  worden, 
dan  v.  d.  Hoeven  welligt  voor  zich  zelven  zou  hebben  begeerd. 
Ware  hij  inzonderheid  de  man  des  christelijken  geloofs,  of  der 
christelijke  liefde  geweest,  hij  zou  misschien  tot  dezelfde  uit- 
komsten geraakt  zijn  en  ook  als  xoodanig  die  echte  verdraag- 
zaamheid hebben  bezeten,  die  ik  bij  uitsluiting  een  christelijke 
deugd  zott  willen  noemen.  Toch  meen  ik  dat  de  eigenschap, 
zoowel  des  geloofs  als  der  liefde  een  inwendigen  strijd  vooron- 
derstelt, die  bij  v.  d.  Hoeven  niet  heeft  plaats  gegrepen,  waar- 
van wij  althands  in  zijne  geschriften  ook  niet  het  algeringste 
spoor  kunnen  aantreffen.  Het  geloof  is  een  overwinning  en  ver- 
onderstelt dus  een  inwendigen  strijd,  die  vooraf  is  g^aan,  de 
liefde  is   evenzeer   een    overwinning  en  gaat  dus  van  dezelfde 
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onderstelling  uit.  Het  geloof  is  een  overwinning  des  ongeloofs , 
de  liefde  een  overwinning  van  den  haat,  de  hoop  daarentegen 
is  een  natuurlijke  opwelling  van  het  christelijk  gezinde  hart, 
zij  is  een  eigenschap,  die  haar  gebied  niet  zelfstandig  heeft 
veroverd,  maar  juist  in  tegenwoordigheid  van,  en  als  uit  de 
moeijelijkheden  is  ontstaan. 

Zal  het  uitzigt  op  de  kerk  der  toekomst  bij  ons  een  eigen- 
aardige vrucht  zijn  van  het  Christelijk  geloof,  zoo  moet  ons 
gemoed  aan  geen  twijfel,  aan  geen  aanval  des  ongeloofs  vreemd 
gebleven  zijn,  zoo  moet  onze  geest,  het  proces,  neen  meer  dan 
dat,  de  vreeselijke  worsteling  der  Christelijke  kerk  in  de  ver- 
dediging der  haar  toevertrouwde  waarheid  mede  hebben  gemaakt 
en  den  twijfel  of  zelfs  het  ongeloof  der  eerlijke  bestrijders  van 
het  Christendom  kunnen  begrijpen  en  eerbiedigen.  In  dat  geval 
moet  het  oog  ook  geopend  zijn  geweest  voor  al  de  ernstige  ge- 
varen waaraan  de  Christelijke  waarheid  is  blootgesteld,  alsmede 
voor  al  de  tegenstrijdigheden  (Gegensatse)  die  het  denken  over- 
winnen moet,  vóór  het  tot  het  volledig  bezit  dier  waarheid  kan 
geraken. 

Eveneens,  zal  de  verdraagzaamheid  een  eigenaardige  vrucht 
zijn  der  Christelijke  liefde,  zoo  moet  de  natuurlijke  onverdraag- 
zaamheid, die  bij  het  vernemen  eener  dwaling  of  zelfs  eener 
scheeve  voorstelling  der  waarheid  bij  den  denker  pleegt  te  ont- 
staan, door  ons  ondervonden  zijn;  zoo  moet  men  de  onverdraag- 
zaamheid kunnen  begrijpen,  de  onverdraagzaamheid  zich  kun- 
nen denken.  De  onverdraagzaamheid  toch  op  zichzelve  is  niet 
anders  dan  de  natuurlijke  weigering,  die  het  denken  uitspreekt, 
om  eenige  voorstelling,  die  als  onwaar  of  zelfs  als  onjuist  door 
het  denken  wordt  veroordeeld,  naast  zich  te  dulden.  De  on- 
verdraagzaamheid op  het  gebied  der  wetenschap  is ,  op  zichzelve 
genomen,  niet  anders  dan  de  tegenzin  die  bij  ons  op  kunstge- 
bied tegen  iets  leelijks  bestaat,  en  ik  zie  niet  in  waarom  op 
aesthetisch  terrein  een  tegenzin  gewettigd  zal  wezen ,  die  op 
verstandelijk  gebied  ongeoorloofd  moet  worden  genoemd.  De 
onverdraagzaamheid  heeft  dan  op  zich  zelve  buiten  allen  twij- 
fel haar  goed  regt,  schoon  wij  toegeven  (wat  wij  zelfs  vurig 
wenschen)  dat  zij  door  de  Christelijke  liefde  en  ootmoed  hoe 
langer  hoe  meer  kan  en  moet  overwonnen  worden.  De  Chris- 
telijke liefde  toch  spoort  de  verschillende  omstandigheden,  het 
temperament,   het   karakter,  in  een  woord,  al  de  gegevens  op, 
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waardoor  yerschil  van  deiik\vijze  bij  anderen  bepaald  wordt  en 
ook  daar  of  liever  juist  daar  waar  het  denken  geen  haarbreedte 
van  zijne  overtuiging  afwijkt,  kan  de  verdraagzaamheid  in  al 
hare  edele  beteekenis  worden  aangetroffen. 

Terwijl  wij  nu,  en  naar  wij  meenen  overeenkomstig  met  de 
waarheid,  van  den  Hoogl.  abm.  v.  d,  hoeven  beweeren,  dat 
hij  bij  uitnemendheid  de  man  was  der  Christelijke  hope,  zoo 
worden  wij,  na  hetgeen  door  ons  aangaande  de  betrekking  van 
het  geloof  en  de  liefde  tot  verdraagzaamheid  en  het  leven  in 
de  kerk  der  toekomst  is  gezegd,  van  zelf  geleid  tot  de  bepa- 
ling van  wat  de  beroemde  kansel  redenaar,  in  ons  oog,  niet  was. 

Het  schijnt  ons  toe  dat  v.  d.  Hoeven  geen  dogmatikus  was, 
en  zelfs  geen  hart  had  voor  dogmatiek.  Wij  bedoelen  hier- 
mede geenszins,  dat  v.  d.  Hoeven  zelf  geen  dogmatische  over- 
tuiging bezat.  Wi]  gelooven  dit  zelfs  uit  zijne  geschriften  te 
mogen  opmaken.  Maar  het  is  iets  anders  een  dogmatische  over- 
tuiging te  hebben,  iets  anders  een  hart  te  hebben  voor  dog- 
matiek. Wanneer  wij  zijne  verschillende  uitboezemingen  over 
het  verschil  van  meeningen  nagaan,  gelijk  die  ook  in  dezen 
bundel  van  verspreide  geschriften  overvloedig  voorkom^,  dan 
ontvangen  wij  den  indruk  alsof  hij  zich  van  dit  verschil  naau- 
welijks  rekenschap  kon  geven,  alsof  hij  het  slechts  beschouwde 
en  betreurde  als  een  lastig  gevolg  van  de  verscheidenheid,  die 
nu  eenmaal  onder  de  kinderen  der  menschen  gevonden  wordt. 
De  genetische  ontwikkeling  der  dogmengeschiedenis  schijnt  mi] 
toe  voor  hem  een  raadsel  geweest  te  zijn,  evenzeer  als  hij  de 
psychologische  mogelijkheid  van  sommige  twijfelingen  of  beden- 
kingen des  ongeloofs  niet  schijnt  te  hebben  bevroed.  Het  kwam 
hem  inderdaad,  als  't  ware,  onbegrijpelijk  voor,  hoe  men  in 
zooveel  twist,  twijfel  en  onrust  behagen  kon  scheppen  en  hoe 
men  niet  veeleer ,  zij  het  ook  bij  wetenschappelijke  discussie  en 
theologische  beredeneering  der  vraagpunten,  de  strenge  eischen 
van  ieders  individueel  denken  opgaf,  om  alleen  in  datgene  wat 
hij  —  niet  geheel  zonder  willekeur  —  het  wöörf«^<?  noemde,  van 
harte  in  te  stemmen. 

En  waar  wij  deze  beschouwingswijze,  bij  een  man  als  v.  d. 
Hoeven  aantreffen,  kan  het  niemand  verwonderen  dat  zij  ook 
aan  minder  rijk  begaafde  geesten  niet  vreemd  is.  Inderdaad, 
ongeloof  wordt  menigmaal  met  medelijden  of  met  verachting, 
zelden   met   billijke  waardeering  behandeld;  is  het  wonder  zoo 
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hieruit  bittere  onverdraagzaamheid  ontstaat?  Velen  maken  voor 
zich  een  onderscheiding  tusschen  het  wezenlijke  en  het  onwe- 
zenlijke in  4^  Christelijke  waarheid,  tasschen  het  twijfelachtige 
en  het  noodige;  en  terwijl  zij  een  ongemeene  liberaliteit  be- 
toonen  voor  datgene  wat,  zonder  met  hunne  overtuiging  juist 
overeen  te  komen,  nogthans  hun  niet  toeschijnt  het  wezen  der 
waarheid  te  vernietigen,  zijn  zij  zoo  illiberaal  mogelijk  voor 
alles,  waarvan  zij  het  goed  regt  van  bestaan  zich  niet  kunnen 
begrijpen. 

Wij  kunnen  daarom  niet  ^nalaten  van  te  wenschen  dat,  daar 
vooral  waar  het  Christelijk  geloof  of  de  Christelijke  liefde  nog 
niet  genoeg  ontwikkeld  zijn,  om  een  ernstige  verdraagzaamheid, 
op  beginselen  rustende,  uit  te  werken,  de  stem  van  van  der 
Hoeven,  die  de  stem  was  der  Christelijke  hope,  te  midden  van 
de  velerlei  verdeeldheid  en  strijd,  ons  nog  lang  weldadig  in 
de  ooren  klinke. 

A.  P. 
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VOORSTELLING 


DES  JUSTITIA  OMGINALIS  ALS  BONUM  SÜP£BNATUBALE  YOOB 
H£T    GEHEBLE  BOOMSCH-CATH.  SYSTEEM. 


Voor  eenigen  tijd  bezig  met  bouwstoffen  te  verzamelen  voor 
eene  dogmatische  ontwikkeling  van  het  leerstuk  der  Conceptio 
immacolata ,  waarbij  het  vooral  ons  doel  was  aan  te  wijzen, 
hoe  dit  leerstuk  met  het  geheele  B.  G.  sj^steem  zamenhangt, 
waren  wij  aanvankelijk  tot  de  uitkomst  geraakt  dat  dit  dogma 
in  de  anthropologie  van  de  E.  C.  Kerk  zijn  grond  vindt. 
Dr.  H.  G.  Hagen  was  omstreeks  den  zelfden  tijd  bezig  met  de 
historische  wording  van  dit  leerstuk  na  te  gaan,  waarover  hij 
later  zijne  dissertatie  heeft  geschreven.  Terwijl  ik  van  mijn  dog- 
matisch onderzoek  nog  eerst  de  grondslagen  had  gelegd,  heeft 
Dr.  Hagen  mij  de  eer  aangedaan  van  ze  in  zijn  geschrift  ^)  op 
te  nemen  en  er  verder  op  voort  te  bouwen. 

Dit  gaf  mij  aanleiding  om  over  de  beteekenis  van  de  anthro- 
pologie der  R.  C.  Kerk  dieper  na  te  denken  en  het  is  de 
vrucht  van  dit  nadenken,  die  ik  thands  aan  het  oordeel  van 
het  godgeleerd  publiek   wensch  te  onderwerpen. 

Wij  beginnen  met  de  korte  ontwikkeling  van  de  R.  C.  an- 
thropologie. 


1)  De  titel  van  dit  geschrift  luidt:     Disquisitio  historico-dogmatica  iiiaugaralis  de 
dogmate  immaculatae  conceptionis  Marioe. 
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Het  eerste  menschenpaar  kwam  als  een  volmaakt  schepsel  uit 
de  handen  van  God  te  voorschijn,  d.  i.  de  mensch  was  door 
God  in  zulk  een  toestand  geplaatst,  dat  hij  zijne  bestemming, 
de  eeuwige  gelukzaligheid,  door  zich  zei  ven  bereiken  kon.  Deus 
ex  limo  terrae  hominem  sic  corpore  effectum  et  constitutnm 
effinxit  ut  non  quidem  naturae  ipsius  vi,  sed  divino  benificio 
immortalis  esset  et  impassibilis.  Quod  autem  ad  animum 
pertinet,  eum  ad  imaginem  tt  similitudinem  suam  for- 
mavit,  liberumque  ei  arbitrium  tribnit,  omnes  praeterea 
motus  animi  atque  appetitiones  ita  in  eo  temperavit  ut  ra- 
tionis  imperio  numquam  non  parerent.  Tum  originalis  jus- 
titiae  admirabile  donum  addidit,  ao  deinde  caeteris  animan- 
tibus  praeesse  voluit.  ^)  Dat  was  de  status  iunocentiae  in  het 
Paradijs.  De  mensch  was  dus  in  het  bezit  van  naéuurlifke  en 
bovennatuurlijke  eigenschappen.  Onder  deze  natuurlijke  eigen- 
schappen moeten  wij  rangschikken ,  1^  een  ligchaam  dat  per  se 
noch  onsterfelijk,  noch  vrij  van  kwalen  en  krankheid  was; 
2^  een  ziel,  naar  Gods  beeld  en  gelijkenis  geschapen,  met  ver- 
stand en  vrijen  wil  toegerust,  zoo  echter  dat  de  lagere  begeerten 
der  menschelijke  natuur  het  oorspronkelijk  streven  naar  meerdere 
gelijkheid  aan  God  konden  wederstaan.  Onder  de  bovennatuur- 
lijke eigenschappen  moet  gebragt  worden,  1^  Onsterfelijkheid 
en  vrijdom  van  alle  ligchaamsUjden ;  2°  Sanctitas  et  justitia  origi- 
nalis et  habitualis;  3^  Heerschappij  over  al  het  overige  schepsel. 

De  mensch  is  echter  in  dezen  oorspronkelijken  toestand  niet 
gebleven.  Door  zijne  zonde  heeft  een  belangrijke  verandering 
plaats  gegrepen.  Primum  hominem  Adam ,  cum  mandatum  Dei 
in  Faradiso  fuisset  transgressus ,  statim  sanctitatem  et  justitiam, 
in  qua  constitutus  fuerat ,  amisisse.  ^)  Misernm  hominum  genus 
cursum  non  tenuit,  non  enim  solum  bona  jnstitiae  originalis 
amisit,  —  sed  etiam  insitum  in  animo  praecipuum  virtutis  stu- 
dium obscuravit.  ^) 

Nam  ut  semel  primus  homo  justitiam  originalem,quotamquam 
fraeno  quodam  cupiditates  regebantur,  amisit,  minime  postea 
ratio  ita  continere  potuit  in  ofiBcio,  ut  ea  non  appeterent,  quae 
etiam  rationi  repugnant.  ^) 


1)  Gat.  Rom.  1:2,  18.    (Volgens  Hofmann's  Symbolik). 

2)  Trid.  V  :  1. 

8)  Cat.  Rom.  IV:  12,  3. 
4)  Ibid.  5. 
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UnDsquisqne  —  fateatnr,  quod  cam  omnes  hommes  inpraeva- 
ricatione  Adae  innocentiam  perdidissent,  —  tametsi  in  eis  libe- 
rum  arbitrium  minime  exstinctum  esset ,  viribas  licet  attenuatum 
et  inclinatum.  ^) 

PrimoTum  parentum  nostroram  peocato  factum  est,  ut  illa 
(concnpiscendi  vis)  naturae  fines  transsiliens,  asqne  adeo  depra- 
vata  sit ,  ut  ad  ea  concupiscenda  saepd  excitatur ,  quae  spiriiui 
ac  rationi  repugnant.  ^) 

Ten  gevolge  van  Adams  val  gingen  dus  al  de  dona  superna- 
turalia  voor  den  mensch  verloren  en  slechts  de  natuurlijke  gaven , 
als  verstand  en  vrije  wil,  bleven  hetn  over.  Daar  echter  met 
de  justitia  originalis  het  frenum  cupiditatum  weggenomen  was, 
ontstond  er  een  strijd  tusschen  de  magt  der  zinnelijkheid  en  de 
magt  der  rede,  waarbij  de  eerste  de  bovenhand  verkreeg ,  en  waar- 
door het  liberum  arbitrium  in  zijn  werking  verzwakt  zoowel 
als  de  geneigdheid  om  te  zondigen  veroorzaakt  werd.  Deze 
toestand  wordt  op  Adams  nakomelingen  overgeplant.  Het  pee- 
catum  originale  is  echter  iets  negatiefs,  daar  de  concupiscentia 
daaruit  geboren  nog  geen  zonde,  ja,  eigenlijk  iets  geheel  in- 
différents  is.  De  erfzonde  bestaat  uitsluitend  in  de  carentiajus- 
titiae  originalis  homini  inesse  debitae. 

Dit  wordt  uitdrukkelijk  beweerd:  Quemadmodum  reliqoi 
animi  nostri  motus  non  perpetuo  mali  sunt;  ita  haec  concnpiscendi 
vis  non  semper  in  vitio  est  ponenda;3)  en  verder:  illa  (concu- 
piscentia) vere  peccati  rationem  non  habet.  En  niet  minder 
sterk  dan  de  Catechismus  Bomanus,  spreekt  het  Tridentinisch 
concilie  zelf,  naar  het  schijnt,  desaangaande  in  openbare  tegen- 
spraak met  den  apostel:  hanc  concupiscentiam ,  quam  aliquando 
apostolus  peccatum  appellat,  sancta  synodus  declarat,  ecclesiam 
catholicam  numquam  intellexisse  peccatum  appellari  quod  vere 
et  proprie  in  renatis  peccatum  sit,  sed  quia  ex  peccato  est  et 
ad  peccatum  inclinat. 

Wat  uit  dit  alles  blijkt  en  waar  wij  nu  voor  alles  de 
aandacht  op  moeten  vestigen  is  dit,  dat  in  het  B.  C.  sy- 
steem het  wezen  des  menschen  als  zoodanig,  door  de 
zonde,  geen  verandering  heeft  ondergaan,  en  slechts 
een  toevallig  bijkomend  iets,  een  accidens,  een  donum 

l)Trid.  VI  :1. 

2)  C.  R.  III.  10.  5. 

3)  Ibid. 

C* 
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sapernaturale,  weggevallen  is.  Demensch  heeft  dus  thands 
volkomen  dezelfde  natuur  als  Adam  zonder  de  dona  supema- 
turalia  zou  gehad  hebben ,  en  de  erfzonde  is  mitsdien  een  verlies 
dat  zich  van  den  een  op  den  ander  overplant. 

Wij  zullen  nu  trachten  aan  te  toonen  hoe  uit  dezen  grond- 
slag het  geheele  Roomsch  Catholieke  systeem  zich  laat  optrekken. 

Kan  de  mensch  de  justitia  originalis  en  daarmede  de  onster- 
felijkheid, ja  geheel  de  similitudo  Dei  verliezen,  zonder  dat 
zijn  wezen  er  in  het  allerminst  door  veranderd  worde,  dan  is 
de  mensch  krachtens  zijne  natuur  geen  moreel  wezen ,  dan  heeft 
hij  krachtens  zijn  natuur  niets  wat  hem  van  het  overige  schep- 
sel onderscheidt  Het  spreekt  toch  van  zelf  dat  de  scholastische 
onderscheiding  tusschen  imago  en  similitudo  Dei,  waarvan  het 
eerste  aan  den  mensch  wordt  toegekend,  het  laatste  daaren- 
tegen van  den  mensch  ontkend  wordt,  hier  niet  kan  toegelaten 
worden,  daar  de  imago  Dei,  die  de  mensch  ook  na  zijn  val  ge- 
zegd wordt  over  te  houden ,  hoegenaamd  niets  beteekent  en  dus 
geheel  nomineel  is,  wanneer  daaraan  alle  similitudo  volstrekt 
ontbreekt.  Zou  al  in  abstracto  kunnen  toegegeven  worden  dat 
een  imago  zonder  similitudo  kan  bestaan,  dan  moet  toch,  zal 
die  imago  eenige  beteekenis  hebben  de  similitudo  er  minstens 
potentieel  in  gelegen  zijn.  Daar  evenwel  die  similitudo  alleen 
in  de  justitia  originalis  kan  bestaan,  en  de  mensch  van  de  justi- 
tia originalis,  als  van  een  donum  supernaturale  niet  gedeeltelijk 
maar  geheel  en  al  beroofd  is,  zoo  valt  het  in  het  oog  dat  de 
imago  Dei  volkomen  op  zich  zelve  staat  en  in  geenen  deele 
als  potentiëele  similitudo  kan  of  mag  aangemerkt  worden,  het- 
geen het  zelfde  is  als  te  zeggen,  dat  zij  niet  anders  dan  nomi- 
neel, d.  i.  in  het  geheel  niet  bestaat.  Wij  herhalen  dus  met 
volkomen  regt,  dat  de  mensch  niet  krachtens  zijne  natuur  als 
moreel  wezen  van  de  overige  schepping  onderscheiden  is.  Is 
hij  na  het  verliezen  der  justitia  originalis  niet  meer  aan  te 
merken  als  der  Goddelijke  natuur  deelachtig,  zoo  moet  zijne 
natuur  een  bloot  psychische,  zij  het  ook  hooger  ontwikkelde 
zijn,  want  het  is  duidelijk,  dat  men  bezwaarlijk  een  tusschen- 
toestand  of  liever  eene  tusschen-natuur  tusschen  de  Goddelijke 
en  de  psychische  natuur  aannemen  kan.  Van  dit  oogeublik 
af  aan  is  er  nu  niet  slechts  een  wezenlijk  onderscheid  tusschen 
de  menschelijke  en  goddelijke  natuur,  maar  bestaat  tusschen 
beiden  metterdaad  een  verschil,  ja,  een  tegenstelling. 
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God  staat  tegenover  den  mensch,  daar  de  volkomene  justitia 
moeijelijk  aan  de  natunr  van  God  kan  worden  ontzegd,  en 
kan  de  menschelijke  natuur  met  volslagen  gemis  dier  justitia 
gedacht  worden,  dan  bestaat  er  met  betrekking  tusschen  de 
natuur  van  God  en  van  den  mensch  een  tweeheid,  een  tegen- 
strijdigheid, die  alle  verzoening  (Vermittelung)  ten  eenemale 
onmogelijk  maakt. 

Het  is  vooral  van  gewigt  dit  optemerken,  aangezien  hieruit 
tegelijker  tijd  duidelijk  wordt,  dat  er  in  de  menschelijke  na- 
tuur, als  zoodanig,  volgens  het  Boomsch-Catholieke  sjsteem 
geen  enkel  gegeven  aanwezig  is,  dat  in  waarheid  eene  vereeni- 
ging  van  haar  met  de  Goddelijke  natuur,  zelfs  in  de  verte 
mogelijk  maakt.  Waaraan  zal  in  het  menschelijke  wezen  het 
Goddelijke  zich  aansluiten.  Aan  het  bloot  physische?  Maar 
tusschen  het  physische  op  zich  zelf  en  het  Goddelijke  kan 
geen  wezenseenheid  gedacht  worden.  Aan  het  psychische? 
Maar  ook  dit  sluit  met  betrekking  tot  de  Goddelijke  natuur 
alle  wezenseenheid  buiten. 

Wij  moeten  hierbij ,  als  in  't  voorbijgaan ,  nog  de  aandacht 
vestigen  op  eene  bijzonderheid,  die  onze  beweering  niet  weinig 
helpt  staven.  De  Schrift  doet  de  animale  natuur  in  den  zonde- 
val, wat  zijn  gevolgen  betreft,  deelen.  Het  aardrijk  wordt  om 
des  zondaars  wil  vervloekt.  Hiermede  schijnt  eenigzins  een  pneu- 
matisch verband  te  zijn  aangegeven  tusschen  het  inwendige 
leven  des  menschen  en  het  leven  der  bloot  animale  schepping. 
De  Boomsche  kerk  daarentegen  leert:  a  principio  quidem  Deus 
proprii  boni  appetitionem  creatis  rebus  ingeneravit,  ut  naturali 
quadam  propensione  suum  quaererent  et  expeterent  finem,  a 
quo  illae  numquam,  nisi  objecto  extririsecus  impedimento,  de- 
clinant.  —  Sed  hunc  (Dei)  araorera,  cum  reliquae  naturae  ra- 
tionis  expertes  conservassent,  quae  ut  initio  procreatae  fuerunt, 
natura  bonae,  sic  in  eo  statu  et  conditione  manserunt,  hodieque 
manent,  etc.  Hiermede  is  dus  alle  zedelijk  verband  tusschen 
het  verlies  dat  de  menschelijke  geest  van  het  donum  superna- 
turale  ondervindt  en  de  animale  schepping  opgeheven  en  bewijst 
dit  nog  eens  dat  de  menschelijke  natuur  zelve  door  dit  verlies 
in  het  allerminst  niet  aangedaan  wordt ;  want ,  werd  de  mensche- 
lijke natuur,  wat  haar  psychisch  leven  betreft  er  door  aange- 
daan, dan  moest  ook  de  overige  psychische  schepping  daarin 
deelen;   daar   deze   nu   evenwel   na   den  zondeval  blijft  wat  zij 
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altijd  geweest  is,  zoo  blijkt  daaruit  overvloedig,  dat  de  men- 
schelijke  satuur  met  het  donum  supernaturale  slechts  een  acci- 
dens  verloren  heeft. 

Nu  datgene  wat  den  mensch  der  goddelijke  natuur  deelachtig 
maakt ,  datgene  wat  hem  aan  Qod  doet  gelijken ,  hem  ontvallen 
is,  behoeft  het  geen  verder  betoog,  als  wij  beweren  dat  in  de 
menschelijke  natuur  als  zoodanig  geen  enkel  gegeven  meer  aan- 
wezig is,  waardoor  een  vereeniging  tusschen  haar  en  de  Godde- 
lijke natuur  in  waarheid  tot  stand  kan  komen;  en  is  dit  het 
geval,  dan  kan,  in  verband  met  hetgeen  wij  zoo  even  aangaande 
het  gemis  van  alle  betrekking  tusschen  de  animale  schepping  en 
het  hooger  leven  des  menschen  zeiden,  reeds  in  het  algemeen 
hieruit  worden  afgeleid  dat  deze  leer  ook  het  denkbeeld  eener 
wezenlijke  immanentie  Gods  in  het  geschapene  ten  eenenmale 
ondermijnen  moet,  waarmede  dan  tevens,  als  concrete  en  indi- 
viduele openbaring  der  immanentie,  het  denkbeeld  eener  ver- 
schijning Gods  in  het  vleesch,  of  duidelijker,  eener  Godmensch- 
heid  moet  worden  opgegeven. 

En  hier  komen  wij  in  de  eerste  plaats  tot  den  invloed,  dien 
de  Boomsch-Catholijke  anthropologie  op  de  Christologie  uitoefent. 

Immers  is  het  duidelijk  dat,  wanneer  nu  nogthands  aan  eene 
openbaring  Gods  in  Christus  door  de  K  C.  Kerk  geloofd  wordt , 
die  Godsopenbaring  niet  kan  opgevat  worden  als  van  de  Hei- 
densche  theophaniën  wezenlijk  onderscheiden.  Het  begrip  dat 
aan  de  Heidensche  theophanie,  ja  zelfs  aan  de  O.  Testamentische 
Theophanie  moet  toegekend  worden  is,  gelijk  aan  een  ieder  be- 
kend is,  wijd  verschillende  van  het  Christelijk  begrip  der  God- 
menschelijkheid ,  een  begrip  waarvan  wij  thands  de  juistheid 
niet  onderzoeken,  maar  waarvan  wij  alleen  het  bestaan  willen 
staven. 

Dat  deze  beschuldiging  gegrond  en  dus  niet  onregtvaardig 
is,  blijkt  hieruit  dat,  gelijk  wij  gezien  hebben,  de  mensch,  na 
het  verlies  van  de  justitia  originalis,  in  het  B.  C.  sjsteem, 
uitsluitend  eene  psychische  natuur  heeft  en,  zij  het  ook  meer 
ontwikkeld,  toch  van  de  overige  schepping  niet  wezenlijk  on- 
derscheiden is.  Is  dit  waar,  dan  is  er  geen  enkele  reden, 
waarom  God  zich  eerder  in  een  mensch  dan  in  eenig  ander 
bloot  psychisch  wezen  openbaren  zou,  of  liever,  dan  wordt  de 
keuze  van  de  menschelijke  natuur  als  openbaringsvorm  Gbds 
iets  bloot  toevalligs,  en  is  zij  in  het  wezen  dier  natuur  in  het 
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allerminst  niet  gegrond.  De  persoon,  in  wien  de  openbaring 
Gods  geschiedt,  wordt  daardoor  ook  in  zijn  wezen  niet  gemodi- 
ficeerd, maar  blijft  dezelfde,  daar  zijn  oorspronkelijk  karakter 
met  de  openbaring  Qods,  in  hem,  volstrekt  in  geen  verband 
staat.  Dat  het  begrip  van  Gods  verschijning  in  Christus  in 
het  B.  G.  systeem  van  het  begrip  der  Heidensche  Theophanie 
niet  onderscheiden  is ,  schijnt  mij  toe  zoo  waar  te  zijn ,  dat  het 
zelfs  uit  eene  schijnbare  inconsequentie  in  de  christologie  der 
R.  O.  Kerk  op  te  maken  valt.  Grijpt  er  geen  verband  plaats 
tusschen  de  Goddelijke  en  menschelijke  natuur,  ja,  bestaat  tus- 
Bchen  die  beiden  een  tegenstelling ,  dan  zou  men  meenen  dat  de 
christologie  der  Boomsche  Kerk  eene  Nestoriansche  had  moe* 
ten  zijn.  Doch  in  het  Nestorianisme  wordt  nog  een  zedelijke 
hoedanigheid  (Beschafienheit)  van  de  menschelijke  natuur  onder- 
steld, daar  ook  zelfs  eene  juxtapositie  der  Goddelijke  en  der 
menschelijke  natuur,  als  door  het  Nestorianisme  geleerd  wordt, 
niet  zonder  zulk  eene  zedelijke  Beschaffenheit  mogelijk  is.  Waar 
nu  die  zedelijke  natuur  van  de  eene  zijde  (de  menschelijke)  ge- 
mist wordt,  kan  de  christologie  niet  Nestoriaansch  zijn  zonder 
dat  men  in  het  aannemen  vervalt  van  eene  monsterachtige  ver- 
eeniging,  namelijk  van  het  goddelijke,  ja  van  God,  met  een 
wezen  dat  geen  justitia,  dus  geen  sumulitudo  met  God  bezit, 
dus  ook,  gelijk  wij  zagen,  zelfs  geen  imago  Dei  vertoont. 

Neen,  is  de  substantie  des  menschen  door  het  ver- 
lies der  justitia  niet  aangedaan,  niet  in  het  allerminst 
veranderd,  dan  moet  de  Christologie  der  Boomsche 
Kerk  eene  docetische  zijn.  Wanneer  God  nu  gedacht 
wordt  zich  in  den  mensch  te  openbaren,  dan  moet  die  open- 
baringsvorm  elechts  een  vorm  zijn,  even  als  ook  in  de  Heiden- 
sche wereld  een  dier  voor  zulk  eene  openbaring  den  vorm  kon 
leveren. 

Dit  docetisch  karakter  der  Boomsch-Catholieke  Christologie 
blijkt  uit  verschillende  spreekwijzen  in  de  kerk  van  Bome  ge- 
bruikelijk, maar  blijkt  op  eene  authentieke  manier  uit  de  uit- 
drukking Theoiokos  die  met  betrekking  tot  mabia  gebezigd 
wordt.  1) 

Waar  nu   de  waarachtige  eenheid  tusschen  de  Goddelijke  en 


1)  Wat  ait  do  ontwikkeling  van   dit  denkbeeld  voor  het  dogma  der  Onbevlekte 
ontvangeniB  der  maagd  Maria  voortvloeit,  zie  men  b\j  hagen  1.  1.  pg.  59 — 83. 
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de  menschelijke  natuur  in  den  persoon  van  Christus  niet  tot 
stand  komt,  en  wel  omdat  de  menschelijke  natuur  als  zoodanig 
niet  meer  bestaat,  maar  geheel  docetisch  wordt  opgevat,  daar 
spreekt  het  van  zelf  dat  de  geheele  middelaarsidee  met  betrek- 
king tot  Christus  vervalt,  of,  wanneer  wij  op  het  algemeene 
denkbeeld  letten ,  waarvan  die  middelaarsidee  aangaande  Christus 
slechts  de  bijzondere  toepassing  is,  dat  de  actie  van  een  waar- 
achtige immanentie  Oods  volstrekt  wordt  opgeheven. 

Dit  uit  te  spreken  schijnt  bijna  voldoende  om  de  waarheid  er 
van  terstond  door  een  ieder  te  doen  erkennen.  Immers  blijkt  uit 
het  geheele  karakter  der  Roomsch  Catholijke  Kerk  dat  hare  opvat- 
ting van  de  betrekking  Qods  tot  de  wereld  en  inzonderheid  tot 
den  meusch  eene  geheel  deïstische  is.  Dat  door  Christus  de 
volkomene  en  noodzakelijke  Vermüielung  tusschen  God  en  men- 
schen  niet  heeft  plaats  gegrepen ,  blijkt  a  posteriori  uit  de  leer 
aangaande  Maria  en  de  Heiligen  als  middelaars  en  verzoeners, 
alsmede  uit  de  leer  van  het  misoffer,  de  goede  werken  en  het 
vagevuur,  als  welke,  schoon  zij  ook  van  de  vooronderstelling 
der  algenoegzaamheid  van  Christus'  verdiensten  uitgaat,  nog- 
thands  facto  bewijst  dat  de  vereeniging  tusschen  God  en  den 
mensch  niet  tot  stand  is  gekomen.  Terwijl  wij  het  bestaan  van 
zulk  een  deïstische  opvatting  van  de  betrekking  tusschen  God 
en  mensch  uitvoeriger  gaan  bewijzen,  kunnen  wij  niet  nalaten 
van  te  doen  opmerken,  dat  de  leer  aangaande  het  misoffer  in 
Boomsche  kerk  zijdelings  een  zeer  sterk  bewijs  oplevert  van  de 
waarheid  onzer  bewering,  dat  het  Boomsche  begrip  der  mensch- 
wording  Gods  van  het  heidensche  begrip  der  Theophanie  niet 
wezenlijk  verschilt. 

Waarom  laat  zich  het  ware  Christelijke  begrip  der  God- 
menschelijkheid  ook  wijsgeerig  verdedigen  en  regtvaardigen  ? 
Omdat  men  daarbij  uitgaat  van  eene  anihropologie  die  tusschen 
de  menschelijke  en  goddelijke  natuur  wel  een  onderscheid  maar 
geen  absolute  tegenstelling  ziet.  Waar  zulk  een  tegenstelling 
niet  bestaat  is  de  mogelijkheid  der  vereeniging,  ja  der  eenheid 
gegeven.  Dat  nu  de  Boomsche  Kerk  voor  haar  denkbeeld  van 
eene  vereeniging  Gods  met  het  geschapene  volstrekt  geen  zede- 
lijken  grond  bij  dit  laatste  vraagt,  blijkt,  bij  hare  leer  over  het 
misoffer,  uit  de  vereeniging  die  zij  tot  stand  laat  komen  tusschen 
het  Goddelijke  wezen  en,  zij  het  ook  niet  de  substantie  dan 
toch,  de  accidentia  van  —  brood.    De  authentieke  woorden  van 
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het  Tridentinisch  concilie  zijn :  principio  docet  sancta  synodos  — , 
in  aimo  sanctae  Eucbaritiae  sacramento  post  panis  et  vini  con- 
secrationem  Dominuin  nostrum  Jesum  Christum,  verum  Deum 
atqne  hominem,  vere,  realiter  ac  substan tialiter  sub  specie  illa- 
rum  rerum  sensibilium  contiueri;  en:  si  quis  negaverit,  in 
sanctissimae  eucharistiae  sacramento  contineri  vere  realiter  ac 
snbstautialiter  corpus  et  sauguiuem  una  cum  anima  et  divinitate 
domini  nostri  Jesu  Cti,  ac  proinde  totum  Christum,  sed  dizerit 
tantummodo  esse  in  eo,  ut  in  signo,  vel  figura,  aut  virtute, 
anathema  sit. 

Van  waar  dat  deze  vereeniging,  die  ons  metterdaad  monstru- 
eus toeschijnt,  het  denken,  evenmin  als  het  gemoed  der  B.  C. 
godgeleerden,  met  geen  weerzin  hoegenaamd  vervult.  Dit  kan 
zeker  niet  alleen  verklaard  worden  uit  de  onderwerping  aan 
Qods  gezag,  gelijk  dit  spreekt  door  de  Kerk,  evenmin  als  uit 
het  onwijsgeerig  denkbeeld,  dat  in  de  K.  C.  Kerk  aan  de  al- 
magt  Oods  wordt  toegekend.  Er  moet  een  psychologische,  er 
moet  een  wetenschappelijke  grond  voor  bestaan.  Wij  zien  een 
parallel  tusschen  de  christologie  in  het  systeem  van  Bome  en 
hare  theorie  aangaande  de  transsubstantiatie  en  achten  ons 
geregtigd  te  verklaren  dat  Bome  in  den  persoon  van  Christus 
bij  een  essen tia  divina  slechts  accidentia  humana  aanneemt.  Ware 
haar  christologie  niet  deze,  haar  theorie  aangaande  de  mis  zou 
voor  haar  gelijk  voor  ons  eene  onmogelijkheid  behelzen  en  om- 
gekeerd ,  nu  de  vereeniging  die  in  de  mis  tusschen  de  accidentia 
van  wijn  en  brood  en  God  plaats  grijpt  voor  haar  geen  mon- 
sterachtige voorstelling  bevat,  is  daarvoor  de  grond,  de  logi- 
sche grond  in  de  Christologie  der  B.  C.  kerk  te  zoeken. 

Zal  er  in  waarheid  eene  vereeniging  van  God  met  het  ge- 
schapene, in  het  misoffer,  tot  stand  komen,  dan  moet,  volgens 
de  Boomsch-Catholieke  kerk  eerst  de  substantie  wegvallen  van 
datgene  waarmede  de  Godheid  zich  vereenigen  gaat.  In  de  mis 
toch  is  het  niet  de  substantie  van  brood  en  wijn  die  door  God , 
of  liever,  door  de  Goddelijke  natuur,  doordrongen  wordt,  het 
is  niet  omdat  zulk  een  doordringing  plaats  heeft,  dat  de 
Roomsch-Catholieke  kerk  voor  de  gewijde  hostie  zich  neder- 
buigt;  neen,  zal  God  zich  door  de  mis  met  den  mensch  in 
betrekking  stellen,  zal  hij  bij  de  Eucharistie  voor  zijn  God 
nederknielen ,  dan  moet  de  substantie  van  het  Geschapene  door 
de  substantie  van  Christus  worden  vervangen.     Kan  er  ster- 
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ker  bewijs  geleverd  worden  dat  de  R.  C.  kerk  geen  begrip 
heeft  van  een  immanentie  Oods  in  het  geschapene,  evenmin  als 
van  een  oorspronkelijke  eenheid  van  natuur  tusschen  Gk>d  en 
mensch?  De  analogie  faalt  geen  oogenblik.  Zal  de  oorspron- 
kelijke mensch  iets  hebben  van  Ood,  eenige  gelijkenis  met  Hem 
vertoonen,  in  eenige  betrekking  tot  Hem  kannen  staan,  zoo 
moet  er  terstond  een  donnm  sapematnrale  zijn ,  een  geheel  bij- 
komend iets,  dat  met  het  wezen  des  menschen  niets  te  maken 
heeft.  Zal  God  zich  in  het  vleesch  openbaren,  zoo  moet  de 
naaste  middeloorzaak  tot  die  openbaring,  de  mensch  Maria, 
weder  geheel  van  natuur  veranderen  en  een  donum  supematurale 
ontvangen  (de  imm.  conc),  zal  eindelijk  in  het  sacrament  des 
altaars  God  zich  met  den  mensch  in  betrekking  stellen,  zoo 
moet  wederom  de  natuur,  immers  de  substantie,  van  de  naaste 
middeloorzaak  opgeheven  worden  (thans  substantiatie].  Dat  het 
overigens  niets  vreemd  is  den  invloed  van  de  Christologie  op 
de  leer  der  Sacramenten  na  te  gaan,  blijkt  uit  het  verband, 
dat  door  niemand  miskend  wordt,  tusschen  de  Christologische 
communicatie  idiomatum  der  Luthersche  kerk  en  haar  Avond- 
maalsleer.  A.  F. 

(Wwdi  fsendgdO 
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Die  Lehre  der  Apostel^  da/rgeatellt  van  Hermann  Mesi- 
ner.     Leipzig^  Verlag  van  &  Hirzel.   1856. 

Hoewd  wat  geest  en  inhoud  betreft  zeer  verschillende  van 
het  bekende  werk  van  reuss  :  Hisiaire  de  la  théologie  ehréiienne 
au  iièele  apostoUquey  heeft  het  werk  van  hessnek,  hetwelk  wij 
thans  aankondigen,  daarmede  in  de  methode  deze  overeenkomst, 
dat  de  verschillende  leerbegrippen  der  apostolische  mannen  af- 
zonderlijk worden  behandeld,  wel  niet  in  de  chronykmatig  his- 
UtrUche  volgorde,  waarin  hunne  schriften  ontstaan  zijn,  maar 
in  eene  andere,  die  met  meer  regt  den  naam  van  historisch 
verdient  te  dragen;  hij  stelt  ze  namelijk  voor  als,  ^^ Olieder einer 
MntwichUing !''  waarvan  de  eerste  leden  uit  den  aard  der  zaak 
nog  niet  dmzelfden  trap  van  volkomenheid  hebben  bereikt  als 
de  latere.  (Hij  volgt  alzoo  eene  methode,  die  wij  het  liefst  de 
historisch-genetische  zonden  noemen.)  Dit  klinkt  geheel  in  den 
geest  van  Benss;  men  zon  den  Schrijver  dan  evenwel  geheel 
misverstaan.  Beuss  ziet  in  het  ontwikkelings*  tegelijk  een  rei- 
nigingsproces. Messner  gebruikt  het  woord  ontwikkeling  in 
dezen  zin ,  dat  het  minst  ontwikkelde  toch  virtueel  alles  in  zich 
bevat,  wat,  bij  consequente  ontwikkeling  van  zijnen  eigen  in- 
houd noodzakelijk  tot  het  meest  volkomene  moet  leiden ,  en  wel 
zonder  -  correctie  te  behoeven,  eene  ontwikkelingsleer,  die  zich 
met  de  gestrenge  inspiratieleer  (slechts  niet  met  die  verouderde , 
die  de  Schrijvers  als  amanuensea  8p,  8,  beschouwt)  volkomen 
vereenigen  laat,  en  waardoor  het  werk  van  messnek  eigenlijk 
tegenover  dat  van  beuss  staat.  De  volgorde  is:  De  leer  van 
Jakobus,  Judas,  Petrus,  Stefanus,  Fanlus,  den  Brief  aan  de 
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Hebreen,  Johannes  en  de  Apokalypse.  Deze  rangschikking  is 
toepassing  van  deze  stelling:  Dat  sommigen  hunner  de  verhou- 
ding van  Oud  en  Nieuw  Verbond  vooral  opvatten  van  den  kant 
van  beider  éénheid^  anderen  (beider  eenheid  erkennende)  met 
voorliefde  zich  wenden  tot  de  zijde  van  beider  onderscheid  —- 
daaruit  vloeit  eene  verscheidenheid  tusschen  de  apostolische  leer- 
tropen voort,  waarmede  in  diepte  en  omvang  geene  andere  te 
vergdijkea  is.  De  laatste  leertrope  is  natuurlijk  de  meest  ont- 
wikkelde, gelijk  zulks  vooral  blijkt  uit  vergelijking  van  de 
leer  omtrent  Christus,  zijnen  persoon  en  zijn  werk  in  de  ver- 
schillende boeken,  die  tot  de  eerste,  en  in  die  tot  de  laatste 
leertrope  behooren.  Tot  de  eerste  behooren  Jakobus,  Judas, 
Petrus,  tot  de  andere  Faulus,  Johannes.  In  de  voorstelling 
van  het  N.  V.  in  zijne  eenheid  met  en  in  zijn  onderscheid 
van  het  O.  V.  kan  men  bf  vooral  op  de  Wet  bf  vooral  op  de 
Profetie  het  oog  hebben.  Wie  het  laatste  doen  voeren  ons 
het  diepst  in  de  christelijke  waarheid,  en  geven  ons  daarom 
het  christendom  in  meer  ontwikkelde  gestalte.  Hieruit  nu  volgt 
de  verdere  rangschikking.  Petrus  staat  in  het  midden  tusschen 
Jakobus  en  Paulus,  gelijk  Judas  tusschen  Petrus  en  Jakobus. 
De  johanneïsche  leer  besluit  de  reeks,  omdat  daarin  niet  alleen 
de  leer  omtrent  den  persoon  van  Christus  tot  hare  ontwikke- 
ling gekomen  is,  maar  ook  omdat  zij  (het  een  hangt  met  het 
andere  zamen)  uit  het  oogpunt  der  bovengenoemde  stelling  op 
den  hoogsten  trap  staat.  De  brief  aan  de  Hebreen  sluit  zich 
uit  dit  oogpunt  aan  Paulus,  wat  evenwel  de  leer  van  den  Chris- 
tus betreft ,  aan  Johannes  het  meest  aan ,  en  staat  dus  tusschen 
beiden.  Dat  hij  zijne  reeks  met  de  Apokalypse  (die  hij  geens- 
zins voor  een  werk  van  den  apostel  Johannes  houdt)  besluit, 
is  vreemd ,  en  wordt  meer  door  hem  verklaard ,  dan  geregt- 
vaardigd:  ''Daar  de  Schr.  der  Apokal.  met  den  eigenaardigen 
leertropus  van  Johannes  niet  onbekend  en  daardoor  eenigzins 
geïnfluenceerd  is ,  zoo  ligt  hierin  een  grond ,  om  de  voorstelling 
van  de  leer  dezes  boeks  op  die  van  Johannes  te  laten  volgen, 
met  welke  zij  bijzonder  verwant  is  in  de  leer  omtrent  den 
Christus." 

Als  bronnen ,  waaruit  de  apostelen  hunne  leer  geput  hebben , 
wijst  hij  op  3:  Het  aanschouwen  van  het  leven  en  messiaan- 
sche  werk  van  Christus ,  waarbij  natuurlijk  de  getuigenissen  des 
Heeren   omtrent   zijnen   persoon   en    zijne  betrekking  tot  den 
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Vader  behooren;  —  De  redenen  van  Jezus;  en  —  De  Heilige 
Geest.  (Het  komt  mij  voor,  dat  deze  coördinatie  op  begrips- 
verwarring berust ;  de  Heilige  Geest  is  geenszins  bron  van  hunne 
evangeliekennis,  maar  leidsman  bij  hunne  steeds  diepere  opvat- 
ting der  evangelische  waarheid,  waarvan  de  gansche  Christus- 
verschijning  met  al  wat  daartoe  behoort  en  wel  in  verband  met 
het  O.  Verbond  de  eenige  bron  is.  Immers  tusschen  de  aan- 
schouwing van  den  Heer  en  zijne  redenen  laat  zich  geenszins 
als  tusschen  2  bronnen  onderscheiden.)  Faulus^  bron  was  de 
iiroxx?iU\lfig  van  Christus;  dit  woord  wordt  nooit  gebruikt  van 
die  waarheden,  die  de  mensch  door  zijne  bewustheid  en  zijn 
geweten  kennen  leert;  hij  denkt  bij  deze  ^tt.  aan  de  roeping 
van  Faulus  op  den  weg  naar  Damaskus,  welke  dwoK,  evenwel 
aangevuld  is  door  andere  bijzondere  openbaringen.  (Mijns  in- 
ziens eene  geheel  onjuiste  opvatting,  waarbij  de  innerlijke  ge- 
moeds-  en  levensontwikkeling  van  Paulus  niet  tot  hare  regten 
komt;  door  deze  laatste  zal  toch  de  Christus  wel  in  Paulus  g^ 
openbaard  zijn  n^  zijne  bekeering,  al  sluiten  wij  bijzondere  lei- 
dingen Oods  volstrekt  niet  buiten.  Paulns  ziet  in  geheel  zijn 
leven  vóór  zijne  bekeering  reeds  eenen  weg  Gods,  om  hem  later 
als  christen  zoo  te  vormen  als  hij  was.  Gal.  1:15.) 

Eer  de  schrijver  telkens  over  de  leerbegrippen  handelt ,  spreekt 
hij  eerst  over  de  echtheid  der  boeken,  waarin  zulk  een  leerb. 
voorkomt,  en  over  de  plaats,  die  de  Schrijvers  bekleedden  in 
de  apost.  kerk.  Sommigen  der  daaraan  gewijde  afdeelingen  zijn 
zeer  belangrijk;  het  minst  mijns  inziens  evenwel  die,  welke  de 
voorstelling  der  paulinische  leer  voorafgaan,  hoeveel  goeds  en 
vaars  ook  deze  bevatten.  "Zijne  eigenaardige  opvatting  des 
Evangelies  is,^^  volgens  M.*^ evenmin  de  vracht  van  eigene  studie 
als  van  onderrigt  der  andere  Apostelen,  maar  hare  bron  is  eene 
openbaring  van  den  opgestanen  Christus  aan  zijnen  geest,  die 
volgens  Gal.  1 :  16  op  een  bepaald  tijdperk  zijns  levens  valt,  en 
wel  buiten  twijfel  in  het  begin  zijner  bekeering." 
Wat  nu  de  verschillende  leertypen  aangaat,  het  volgende: 
De  opvatting  van  Jakobus  is  deze,  dat  het  Evangelie  is  de 
volmaakte  wet ,  die  het  woord  der  waarheid ,  de  wet  der  vrijheid 
is.  Christus  de  voleindiger  der  wet,  de  Heer  der  heerlijkheid. 
Alleen  deze  nieuwe  wet  heeft  de  kracht  om  wedergeboorte  te 
werken,  nml.  in  hen,  die  in  Christus  als  den  Heer  der  heer- 
lijkheid  gelooven;  het  geloof  echter  is  het  middel   onzer  regt- 
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vaardiging  niet  eerder,   dan   nadat   het  zich  in  de  tjerken 
levend  geopenbaard  heeft. 

De  grondidee  van  Judas  is  die  van  het  goddelijk  gerigt. 
Christu3  de  eenige  Heerscher  en  Heer. 

Die  van  Petrus:  de  vervulling  der  profetie  in  Christus 
(hierbij  wordt  vooral  gelet  op  zij&e  redenen  in  de  Hand.)  Jezus 
van  Nazareth  de  Messias,  wiens  werk  bestaat  in  het  vervollen 
van  de  voorspellingen  der  profeten. 

De  grondidee  vari  den  2"*  brief  van  Petrus  is  even  als  die 
van  den  brief  van  Judas  die  van  het  wereldgerigt  en  de  weder- 
komst van  Christus,  welke  laatste  de  eenige  i»,  die  in  dezen 
brief  didaktisch  wordt  ontwikkeld. 

Die  van  de  rede  van  Stefanus :  de  idee  van  de  te  allen  tijde 
even  groote  oHontvankelijkheid  de&i  joodschen  volks  ten  aanzien 
der  goddelijke  openbaringen. 

Die  van  Paulus  het  begrip  der  hK^io^utnï,  d.  i.  van  dien  toestand, 
in  welken  de  mensch  volkomen  beantwoordt  aan  de  eischen  der 
wet;  hierin  ligt,  dat  de  mensch  zich  zei  ven  in  zijn  geweten 
als  eenen  regtvaardige  beschouwen  mag,  en  dat  hij  van  God 
als  zoodanig  erkend  wordt.  De  erkenning  van  Oods  zijde  is 
iiKctlua-ig.  De  dadelijke  vrucht  der  9/x.  is  de^(»j),  gcÜjk  die  der 
zonde  dood  en  verdoemenis.  Er  is  eene  dubbele  9.,  de  9.  iêou 
en  de  W»  9.,  die  de  mensch  zich  zelven  verwerven  kan  door 
de  wet , .  maar  die  door  God  niel  erkend  wordt  als  9. ,  omdat 
zij  niet  van  Ood  uitgaat.  Daarom  kan  door  werken  der  wet 
de  mensch  niet  regtvaardig  worden  voor  God,  omdat  allen  ge- 
zondigd hebben.  (Spreekt  de  Schr.  hier  zich  zelven  niet  tegen? 
Indien  de  mensch,  in  weerwil  van  de  ]hx  9.  niet  regtvaardig  is 
voor  God ,  dan  doet  de  zonde  hier  niet  af.  De  ïiix  9.  kan  dus  ook 
door  den  mensch  niet  verworven  worden ;  of  men  moet  de  ïi)ot  3/x. 
opvatten  in  den  zin  van  eigendunkelijke;  dat  beteekent  het 
woord  evenwel  niet.  Paulus  zegt  ook  Bom.  X:2  niet,  dat  zij 
de  !.  9.  oprigten,  maar  zulks  zoeken  te  doen.  Yergel.  evenwel 
Biom.  IV:  2).  De  kietel  der  zonde  is  de  ^ip^^  hare  bezolding 
de  dood.  Beide  zijn  door  Adam  in  de  wereld  gekomen ;  Adams 
zonde  is  de  oorspronkelijke  causaliteit  van  den  dood  aller  men- 
schen,  wier  eigene  zonden  daarvan  de  secundaire  oorzaak  is. 
De  wet  kan  niet  regtvaardigen,  omdat  de  zonde  met  de  magt 
eener  diepgewortelde  booze  neiging  in  den  mensch  werkt.  Het 
doel  der   wet  is   1^  tot   diepere  kennis  der  zonde  te  brengen, 
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2^  de  overtredingen  te  vermeerderen,  S°  tevens  eene  reactie 
tegen  de  zonde  te  bewerken  (Gal.  III :  19).  De  wet  heeft  alzoo 
slechts  een  provisorisch  karakter.  Slechts  door  het  geloof  in 
Christns  (?)  wordt  de  mensch  voor  Qod  regtvaardig.  Nu  handelt 
de  Schrijver  verder  over  de  paulin.  christologie  onderscheidende 
tusschen  de  oudere  en  jongere  brieven,  in  welke  laatste  vooral 
de  goddelijkheid  van  Christus  uitgesproken  wordt.  Voorts  over 
bet  werk  van  Christus,  zijnen  dood,  onze  verzoening,  en  de 
triniteit  (als  drievoudige  godd.  oorzakelijkheid  des  behouds). 
Verder  over  verkiezing,  regtvaardiging ,  heiliging,  geloof  (eene 
schoone  ontwikkeling  van  hetgeen  geloof  is),  het  nieuwe  leven, 
het  rijk  Gods,  de  kerk,  dood,  avondmaal,  eschatologie.  Over 
het  geheel  munt  dit  gedeelte  meer  door  heldere  ontwikkeling 
dan  door  rijkdom  van  nieuwe  denkbeelden  uit,  wat  met  enkele 
uUzonderingen  van  het  geheele  boek  gezegd  kan  worden.  Zoo 
is  althans  zijne  beantwoording  der  vraag,  of  Faulus  de  eindelljke 
zaligheid  van  allen  leert,  vrij  onbestemd,  hoewel  hij  overhelt 
tot  toestemmende  beantwoording  en  dan  ook  de  booze  geesten 
insluit,  wat  mijns  inziens  meer  consequent ,  dan  uit  Kol.  1 :  20 
exegetisch  bewijsbaar  is.  Eene  verzoening  van  den  Satan  of 
de  satanische  magten  met  God  is  al  te  zeer  met  de  overige 
uitspraken  des  apostels  omtrent  deze  booze  geesten  in  tegen- 
spraak om  haar  op  deze  pi.  of  op  Efes.  1 :  10  te  bouwen,  ^t  Is 
exegetisch  meer  dan  gewaagd  om  rx  h  roTg  oup,  op  booze  hemel- 
geesten  toe  te  passen,  en  de  aanhaling  van  Efes.  VI:  11  iv 
Tóig  iTTOup,  bewijst  waarlijk  niet  veel,  daar  hij  in  de  laatste 
plaatst  duidelijk  êv  r.  stt.  in  gelijken  zin  bezigt  als  II :  £  rou 
iipogy  terwijl  oupxvoi  in  de  genoemde  pU.  in  den  gewonen  zin 
gebezigd  is,  als  zijnde  rx  iv»  r.  ovp.  met  r»  stI  rijg  y^g  te 
zamen  r»  vhr».  Of  drukt  men  op  de  beteekenis  van  iTroKXTxX. 
(KoU.  I  :  20) ,  wat  zoo  men  dan  ook  drukt  op  r^  'irivTx? 
Ergo:  ook  de  goede  hemelgeesten.  Wat,  zoo  wij  denken  aan 
de  vrome  ontslapenen  P  Denkt  zich  Johannes  in  de  Apok.  dezen 
ook  niet  in  den  hemel?  Zoo  wij  verder  Trhrx  beperken  tot 
VMOb  TTocrpt»  (III :  15) ,  d.  i.  —  met  Harles  —  krachtens  de 
paronomoêie:  alle  geslacht,  die  naar  den  ïlccnip  den  naam  van 
Toerpix  draagt,  de  kinderen  Oodê? 

Van  den  brief  aan  de  Hebr.  is  de  grondidee:  de  verheven- 
heid der  openbaring  Gods  in  Christus  boven  die  onder  bet 
O.  T.,  bepaaldelijk  in  den  O.  T.-lijken  cultus  aangewezen. 
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Die  van  Johannes  de  logosleer  met  al  de  daaruit  geyloeide 
theses  en  antitheses:  UcAl  -  duisternis ^  waarheid'  leugen^  enz.; 
de  logos  als  de  eeuwige  middelaar,  bezitter  en  bewerker  van  alle 
licht,  enz.  in  alle  tijden  en  overal. 

De  ruimte,  ons  hier  toegestaan,  gedoogt  uitvoeriger  opgave 
niet,  en  zonder  groote  uitvoerigheid  is  een  referaat  van  het 
Joh.  leerbegrip  niet  mogelijk.  Het  geheel  wordt  besloten  (II 
Deel)  met  eene  vergelijking  der  ap.  leerbegrippen ,  waarvan  geest 
en  strekking  is,  alle  verscheidenheid  der  ap.  op  te  lossen 
in  principiële  eenheid.  Dit  Deel  bevat  veel  voortreffelijks.  — 
Het  geheele  werk.*^  Weinig  nieuws;  Oeest  en  inhoud  veelal 
scHMiD  (Bibl.  Theol.)  en  neandeb.  In  vele  opzigten  een  uit- 
nemend handboek  voor  studerenden,  tot  inleiding  der  dogma- 
tische studiën. 

S.    HOSKST&A.  Bz. 


Oeschichie  Christus"  und  seiner  Zeit.  van  Heinrich  EwaU. 
Ook  onder  den  titel:  Oeschiehte  des  Volkes  Israël  bis 
Christus,     Fünfter  Band,     Göttingen  1855. 

Van  een  werk  als  dit  van  den  genialen  en  diepzinnigen  Ewald 
een  verslag  te  geven,  hetwelk  zijnen  inhoud  tot  in  bijzonder- 
heden doet  kennen,  is  alleen  op  breedere  schaal  mogelijk,  maar 
stellig  is  het  onmogelijk,  hier  het  werk  van  den  verslaggever 
en  beoordeelaar  met  scherpe  grenslijnen  af  te  bakenen  en  te 
scheiden.  Zooveel  zulks  doenlijk  is  wenscht  de  ondergeteekende 
evenwel  zulks  te  pogen,  terwijl  hij  zich  daartoe  zal  bepalen 
tot  opgave  van  geest  en  strekking  dezes  Werks. 

De  rigting  van  Ewald ,  ook  in  dit  werk  doorstralend ,  tegen- 
over orthodoxie  en  rationalisme  is  bekend,  evenzeer  als  dat  E. 
geenszins  de  man  is  van  ''loven  en  bieden^^  tusschen  deze  twee 
rigtingen,  de  man  van  het  zoogenaamd  juste  milieu.  Anders 
leze  men  zijne  voorrede:  ^*In  diesem  Jesu  von  Nazareth  ist 
wirklich  das  reinste  und  höchste  göttlich-menschliche  Leben 
einmal  aaf  Erden  erschienen,  welches  überhaupt  in  Einen  er- 
scheinen  kann,  ein  Leben  stets  siegreich  über  Irrthum  nnd 
Sünde,  und  doch  vollkommen  unter  das  Qesetz  dieser  irciischen 
Welt  und  dieser  menschlichen  Qeschichte  gethan,  ein  Leben 
von  Oott  aus,  aber  mitten  im  ganzen  Volke  und  für  alle  Mensch- 
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heit  unverganglich  das  Gottesreich  stiftend."  Dat  is  **das 
Ergebniss  aller  unsrer  genauesteii  Untersuchung,  was  aucb  die 
heutigeri  Zweifier  sagen  uiögen/'  Aan  de  andere  zijde:  **Man 
denke  sich  jenes  geschichtliche  Leben  durch  unnennbar  frernde 
Krafte,  wenn  aach  nar  atif  Augenblicke,  wirkend  und  scbreibc 
Ihm  irgendetwaa  zu,  was  nicht  seiner  Olaubigen  jeder,  wenn 
aach  nar  der  Möglichkeit  nach,  ebenso  thun,  erstreben,  erfahren 
könne  —   und  jene    unendlich    strahlende   Gesckichte  hat  ihre 

treibende  Warme,  ja  ihien  Zweck  selbst  verloren Steltt 

ihn  als  den  Ewigen  so  hocli  ilir  es  im  guieti  und  klaren  Sinne 
könnt ,  steltt  ihn  /ilr  euch  Qott  gleich ,  so  weit  ihr  das  zu  ver- 
aniworlen  wagen  könnt;  aber  verzerrt  und  verdunkelt  nicht  seiue 
iidische  Geschichte  weil  ihr  sonst  gar  die  einzige  Brücke  zer- 
stort,  welche  euch  sicher  in  seinen  Himmel  und  zu  seiner 
Ewigkeit  hinanleiten  kann !  Auch  würdet  ihr  es  in  diescm 
eaern  Wahne  nie  so  weit  bringen  können  als  die  Buddhisten, 
also  hinter  dem,  was  diese  von  ihrem  Gotte  rühmen,  immer 
zurückbleiben.'^ 

De  behandeling  der  geschiedenis  van  Christus  als  laatste  deel 
der  geschiedenis  van  het  volk  Israël  karakterizeert  zijne  be- 
schouwing van  den  Christus  en  zijn  werk  geheel.  De  Christus 
is  hem  het  produkt  der  geschiedenis  van  Israël,  maar  daarom 
ook  in  al  wat  hij  was  en  deed  als  zoodanig  te  beschouwen  en 
te  verklaren.  Het  geheele  boek  is  als  't  ware  de  historische 
ontwikkeling  van  Jezus'  woord,  dat  hij  gekomen  was  om  de 
Wet  en  de  Profeten  te  vervullen.  Maar  daarom  is  ook  het 
Christendom  minder  als  eene  nieuwe  schepping  te  beschouwen, 
dan  als  de  volkomene,  van  alle  gebrekkigheid  en  eenzijdigheid 
ontdane,  rijpe  vrucht  van  de  Jehovagodsdienst,  die  reeds  bij 
haar  allereerst  intreden  in  de  wereld  de  volle  en  onverdelgbare 
kiem  der  ware  godsdienst  in  zich  bevatte,  en  daarom  ook  zich 
bij  hare  allereerste  ontwikkeling  reeds  openbaarde  als  gemeente* 
stichtende,  het  gansche  volksleven  beheerschende  kracht  Wat 
in  den  Christus  verschenen  is,  was  van  den  beginne  het  zoe- 
ken (somtijds  natuurlijk  en  aanvankelijk  zeker  te  vergelijken 
met  het  zoeken  naar  den  onbekenden  God,  zooals  wij  dat 
zelfs  in  de  heidenwereld  vinden)  van  Israël;  dat  zoeken  van 
de  volkomenheid  der  theocratie,  de  magtige  idee,  die  door  Is- 
raëls  gansche  geschiedenis  heenloopt  en  waarvan  die  geschie- 
denis   in  bare   hoofd  wendingen   het    produkt  is.      ''Er   is  wel 
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geen  volk»  hetwelk  niet  het  hoogste,  naar  hetwelk  het  met 
geheel  zijne  ziel  en  met  volhardend  streven  welligt  eeuwen  ach- 
tereen zoekt  en  haakt,  eindelijk  in  één  zijner  leden  volkomen 
bereikt  mogt  zien.  Al  zijne  edelste  krachten  en  verhevenste 
'' Bestrebungen '  schijnen  zich  op  dezen  Eénen  vereenigd  te 
hebben ,  in  wien  zij  dan  ook  ligt  een  bewonderenswaardigen  en 
boven  verwachting  hoogen  trap  bereiken.  Bij  de  edelste  en  door 
strijd  zich  al  hooger  verheffende  volken  vereenigt  zich  het 
hoogste  strijden  en  streven  in  de  zamengedrongene  kracht  van 
eènen  enkele  juist  dan  het  ligst  als  zij  gekomen  zijn  aan  den 
grens  eener  lange  periode  der  geschiedenis.  Zoo  vereenigde 
zich  al  het  schoonste  en  verhevenste,  naar  hetwelk  de  Grieken 
streefden  in  den  éénen  Alexander,  en  het  beste,  waartoe  zich 
de  Bomeinen  konden  verheffen,  in  den  éënen  Julius  Caesar; 
nog  werd  onder  de  Arabieren  later  Mohammed  zulk  een  held. 
Ook  in  Israël  drong  zich  eindelijk  al  het  heerlijkste  en  onster- 
felijkste,  wat  in  dat  volk  sedert  eeuwen  en  duizendtallen  jaren 
immer  gehoopt  en  gezocht  was,  in  de  werkelijkheid  van  Jezus 
van  Nazareth  zamen.  Maar  gelijk  het  hoogste  strijden  en  stre- 
ven van  dit  volk  sedert  de  tijden  der  stichting  van  de  ge- 
meente des  waren  Gods  in  Israël  oneindig  verhevener  en  god- 
delijk noodzakelijker  was  dan  alles,  wat  andere  volken  voor 
hun  hoogste  levensdoel  hielden;  gelijk  verder  dit  laatste  doel 
van  allen  edelen  arbeid  dezes  volks  in  den  loop  der  tijden,  ook 
onder  de  meest  afwisselende  lotgevallen,  ja  onder  de  langda- 
rigste  verdoukeringen ,  steeds  met  meerdere  klaarheid  op  nieuw 
erkend  en  met  meerderen  ijver  nagejaagd  was;  —  zoo  was  nu  in 
den  Christus  een  held  verschenen  in  de  wereld,  veel  onaanzien- 
lijker naar  den  schijn,  veel  spoediger  voorbijgaand  en  zwakker, 
dan  de  zoo  even  genoemde,  en  toch  oneindig  verhevener,  mag- 
tiger  en  onsterfelijker,  dan  zij  allen.  Nu  was  het  hoogste  ge- 
komen, wat  zich  denken  liet  als  vrucht  en  loon  van  allen  strijd 
en  als  kroon  der  onafzienbare  schare  van  godsmannen  in  Israël, 
waarop  klaarder  of  duisterder  de  hoop  en  het  verlangen  van  al 
het  edelste  verleden  gerigt  was,  en  wat  voor  alle  toekomst  nog 
ongelijk  veel  hoogere  beteekenis  hebben  moest;  maar  gekomen 
nog  oneindig  reiner,  en  daarom  ook  oneindig  meer  door  zijn 
eigen  werken  en  lijden,  dan  door  dat  van  alle  vroegere  gods- 
mannen.'^ Ziedaar  de  quiutessence  van  deze  geschiedenis  van 
Christus,    in    de   eigene   (niet  altijd   even   klare)    woorden  des 
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Schrijvers  uitgedrukt.  Deze  idee  der  christus verschijning  is 
na  Schleiermacher  eu  sommige  zijner  volgelingen  zeker  niet 
geheel  nieuw,  maar  zoo  in  détails  uitgewerkt,  met  zooveel  con- 
sequentie op  Israëls  geschiedenis  en  die  van  Jezas  toegepast 
als  in  Ewalds  werk  vinden  wij  haar  voor  de  eerste  maal.  Juist 
die  uitwerking  en  toepassing  in  détails  is  de  gereede  weg  die 
tot  bevestiging  dezer  idee  moet  leiden ,  of  hare  onhoudbaarheid , 
althans  de  leemten  of  eenzijdigheden,  die  haar  aankleven,  in 
het  licht  stellen.  De  ontwikkelingsgang  van  Israëls  geschiede- 
nis die  haar  slot  vindt  in  de  verschijning  van  Christus  is  nu 
volgens  Ewalds  geheele  Gesch.  van  Israël  in  het  kort  deze: 

Het  Jehovadom  (de  theocratie)  had,  reeds  bij  zijne  intrede  in 
de  wereld,  de  kiem  van  de  ware  godsdienst  en  hare  gemeente 
volkomen  in  zich ,  zulk  eene  kiem ,  die ,  als  zij  slechts  levendig 
voortwerkt,  noodzakelijk  tot  de  hoogste  ontwikkeling  en  vol- 
tooijing  der  godsdienst  komen  moet. 

Als  ware  godsdienst  voor  alle  menschen  bestemd,  versmolt 
zij  naanwer  met  Israël  wegens  den  drang  der  tijden,  zettede 
zich  daar  vast,  werd  zijn  trots  en  rijkdom  en  scheen  onafschei- 
delijk met  dat  volk  zaamgegroeid. 

Juist  die  inkrimping  der  voor  allen  bestemde  godsdienst  tot 
één  volk  met  uitsluiting  der  overigen  maakte,  dat  zich  nieuwe 
en  groote  dwalingen  in  haar  aanvankelijk  moesten  mengen,  en 
dat  hare  onvolkomenheden  zich  verder  ontwikkelden ,  maar  juist 
om  dan  weder  afgestooten  en  overwonnen  te  worden ,  waardoor 
zich  telkens  nieuwe  waarheden  ontwikkelden ,  die  nu  weder  zei- 
ven  eenen  soortgelijken  ontwikkelingsweg  doorloopen  moesten, 
om  tot  klaarheid  en  reinheid  te  komen. 

De  theocratie  (de  ware  godsdienst  als  bestaande  en  werkende 
in  eene  gemeente)  achtte  in  hare  eerste  jeugdige,  kracht  alle 
menschelijk  koningschap  met  zich  onbestaanbaar. 

Om  zich  onder  de  volken  der  aarde  staande  te  houden  moest  zij 
zich  met  de  menschelijke  konings-regering  verzoenen.  Zoo  leerde 
zij  zich  staande  houden  onder  haar  vijandige  staatsvormen,  en 
tevens  de  groote  voordeden  waardeeren,  die  de  regte  menschelijke 
koning  haar  aanbrengen  kon.  In  deze  tweede  groote  wending 
der  israëliet.  geschiedenis  werd  evenwel  eene  verkeerdheid ,  die 
de  theocratie  van  hare  jeugd  af  aankleefde,  zeer  groot,  nml. 
die  van  het  geweld  (Gewaltsamkeit) ,  het  koninlijke  zoowel  als 
profetische,  het  nationaal  naar   buiten   zoowel  als  naar  binnen 
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gerigte.  Dit  verwoestte  (aan  de»  hoogen  middag  dezer  geschie- 
denis) dit  aardsche  volksrijk  —  en  hiermede  leerde  Israël,  dat 
ware  godsdienst  alleen  in  vereeniging  met  de  hoogste  en  reinste 
liefde  tot  de  voltooijing,  welke  zij  zoekt,  kon  leiden. 

De  ware  godsdienst  en  het  godsrijk  houdt  zich  nu  ook  staan- 
de hoewel  het  heiligdom  verwoest  is:  zoo  diep  had  zij  zich 
geworteld  in  het  hart  van  velen  harer  kinderen,  en  zegenrijk 
werd  haar  de  verwoesting  van  dat  huis,  waarin  zij  toch  niet 
eeuwig  besloten  blijven  kon.  Evenwel,  al  had  zij  hare  diepere 
gebreken  eenigzins  leeren  kennen,  toch  had  zij  die  nog  geens- 
zins overwonnen,  en  kon  daarom  nog  niet  tot  de  voltooijing 
leiden.  Zij  verzamelt  zich  daarom  tot  een  nieuw  leven  nog- 
maals op  den  ouden  bodem,  om  hier  te  herstellen,  wat  haar 
ontbreekt,  en  zich  voor  de  voltooijing  voor  té  bereiden.  Maar 
terwijl  zij  nu  hare  oude  waarheden  met  volkomene  beslistheid 
aangrijpt  en  tot  hare  eigen  heilige  oudheid  telkens  dieper  terug- 
keert, ontaardt  de  theokratie  in  eene  hierocratie  (heiligherr- 
schaft  =  niet  priesterregering ,  maar  heerschappij  van  het  heilig 
geachte),  en  leert  daardoor,  hoe  gevaarlijk  de  overwaardeering 
der  eigene  oude  geheiligde  zeden,  denkbeelden  en  schriften  en 
de  versteeuing  in  de  eigene  oude  waarheid  is. 

De  gansche  geschiedenis  van  Israël  is  alzoo  de  geschiedenis 
van  een  volk,  hetwelk  naar  het  ideaal  der  ware  godsdienst 
streeft,  ja  welks  nationaliteit  met  dit  streven  identisch  was, 
hetwelk  echter  al  zijne  pogingen  tot  bereiking  van  dat  ideaal 
mislukken  ziet,  en  daardoor  alle  verkeerdheden  leert  inzien  en 
overwinnen,  die  zijne  pogingen  tot  bereiking  van  dat  ideaal 
en  mitsdien  ook  zijne  beschouwing  der  ware  godsdienst  en  the- 
ocratie nog  aankleefden. 

De  laatste  poging  daartoe  zien  wij  in  de  *'  Heiligherrschafk'* 
of  liever  in  den  opstand  van  Judas  den  Gaulonaeer  tot  afschud- 
ding  van  het  romeinsche  juk;  immers  die  opstand  was  de  con- 
sequentie van  eene  rigting,  die  tegenover  de  ^*  Heiligherrschaft'* 
der  Parizeen  zich  openbaarde,  en  die  in  den  gestrengen  zin  des 
woords  ook  in  de  staatsinrigting  de  theocratie  herstellen  wilde. 

^ Alles  drong  toen  onwederstaanbaar  tot  een  besluit  der  toen- 
^'malige  ontwikkeling  en  tot  eene  nieuwe  gestalte  der  theocratie, 
"die  (als  zij  gelukte)  te  magtiger  en  verhevener  worden  moest, 
^hoe  meer  het  Oude  al  zijne  mogelijke  gestalten  doorloopen, 
"^ alles   beproefd   en  bijkans  alles  geheel  doorgestreden  had,  om 
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"eindelijk  op  een  standpunt  te  komen,  waarop  de  geheele  we- 
"reld  met  hare  groot  gewordene  magt  tegenover  Israël  s  streven 
^'stond ,  en  de  theocratie  in  Israël  of  ook  naar  haren  geest  geheel 
'*te  niet  gaan,  ht  zich  met  geheel  onbekende  magt,  zulk  eene, 
*^ja,  waarvan  men  naaawelijks  een  duister  voorgevoel  gehad  had 
"(kaura  geahneter  Macht),  op  nieuw  verheflen  moest." 

Dit  laatste  is  geschied  in  de  christusverschijning.  Zij  kon 
aUeen  tot  stand  komen  ond'er  drie  voorafgaande  voorwaarden 
(Vorbedingungen) ,  waarvan  de  eerste  ligt  in  Israëls  vroegere 
geschiedenis,  zoo  als  die  boven  geschetst  is,  die  namelijk  haar 
slot  gevonden  had  tijdens  de  fiomeinsche  Overheerschiug,  en 
nu  tot  voltooijing  moest  komen  of  te  niet  gaan;  zij  is  deze: 
**Slechts  door  nieuwe  krachten,  geschikt  om  al  het  on  volkomene 
dwalende  en  verderfelijke,  hetwelk  de  geschiedenis  nu  door  al 
hare  wendingen  aan  het  licht  gebragt  had,  volkomen  op  te  hef- 
fen, kon  nu  die  Voltooijing  en  zulk  een  einde  komen,  als  aan 
de  groote  zaak  in  haren  aanvang  beantwoordde."  —  De  tweede 
is  deze:  ^'Dat  volkomen  nieuwe  moet  tevens  zijn,  wat  zijne 
uiterlijke  verschijning  betrof,  de  vervulling  der  verwachtingen 
(Abnungen) ,  die  zich  daarover  eeuwen  achtereen  telkens  bcpaal- 
der  gevormd  hadden,"  in  andere  woorden  de  vervulling  der 
messiaansche  profetie,  die  hare  hoogste  heerlijkheid  bereikte  in 
de  profetie  van  den  "Zoon  des  menschen."  —  De  derde  einde- 
lijk: *'Er  was  eene  nieuwe  levendige  krachtsinspanning  des 
ganschen  volks  noodig  (boete  en  bekeering),  zou  immer  de 
Messiaansche  hoop  vervuld  worden.  Men  moest  zich  eerst  aan 
de  gedachte  van  de  vervulling  der  hoop  en  hare  hooge  wensche- 
Ujkheid  met  nieuwe  innigheid  zoo  gewoon  maken,  dat  men  te- 
vens alles  beproefde  en  deed,  wat  men  voorloopig  maar  kon, 
om  voor  deze  vervulling  den  weg  te  banen,  en  de  haar  tegen- 
staande hindernissen  te  verwijderen.  —  Onder  de  duizenden, 
die  alzoo  van  verre  het  doel  naderkwamen,  kon  zich  welligt 
Diegene  bevinden,  die  alleen  in  staat  was  die  taak  te  vervul- 
len, en  die  haar  nu,  terwijl  allen  er  meer  of  min  van  nabij 
deel  aan  namen  en  er  hunne  aandacht  op  vestigden,  zoo  ver- 
vulde, dat  hij  haar  niet  alleen  voor  zich  zelven,  maar  (waarop 
alles  aankomt)  voor  allen  vervulde,  en  tevens  eene  menigte  niet 
geheel  onvoorbereidde  geesten  vond,  die  geschikt  waren  hem  te 
volgen. 

Al  deze  voorwaarden  zijn  werkelijk  vervuld.     De  laatste,  in- 
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derdaad  de  gansche  profetische  geschiedenis  door ,  het  meest  in 
deïi  wegbereider,  den  Dooper,  geene  geïsoleerde  verschijning, 
maar  in  den  diepsten  grond  zamenhangende  met  al,  wat  de 
laatste  wending  in  Israëls  geschiedenis  doet  zien  als  voorspel 
van  het  groote  feit  der  hoogste  vervulling  van  Israëls  zoeken 
als  theocratisch  volk. 

Het  produkt  van  deze  ontwikkeling  is  —  Jezus  Christus. 

Deze  beschouwing  van  den  Cliristus  als  de  vervulling  van 
Israëls  hoop  en  het  produkt  van  Israëls  historie  is  tegelijk 
geest  en  strekking  die  in  de  voorstelling  van  geheel  zijn  leven 
doorstralen.  Al  het  goddelijke  in  hem  is  menschelijk,  zelfs 
zijne  wonderen  worden  psychologisch  verklaard.  De  enkele  of 
vele,  waarbij  die  verklaring  niet  mogelijk  is  —  voorbijgegaan. 
Het  geniale,  schoon  eenzijdige,  van  dit  ongewoon  voortreffelijke 
boek  zij  de  voorbode  van  nieuwe,  veelzijdiger  behandelingen  van 
dit  allergewigtigste  onderwerp!  Daaraan  heeft  onze  tijd  de 
allerdringendste  behoefte. 

S.  Hoekstra  Bz. 


Das  LAen  des  Verkldrtm  ErlÖsers  im  ffimmel,  noch 
den  eigenen  Aussprilehen  des  Herrn,  Ein  BeUrag  zur  Bi- 
blischen  Theologie  von  hebmann  güstay  hasse.  Leipzig^ 
j.  c.  HEiNRiCHSCHS  BucAAandlung.  18&4.  408  pgg, 

Yan  dit  boek  dat  ons  toegezonden  werd,  is  reeds  in  een 
onzer  vaderlandsche  Tijdschriften  melding  gemaakt.  Wij  ves- 
tigen er  met  een  enkel  woord  de  aandacht  op.  Eeeds  in  de 
inleiding  wordt  het  standpunt  des  schrijvers  aangegeven,  waarin 
hij  beweert,  dat  de  bijbelsche  Messiasidee  van  de  idee  van  een 
voortdurend  en  voortdurend  werkzaam  persoonlijk  leven  onaf- 
scheidelijk is.  In  de  eerste  afdeeling  wordt  de  werkelijkheid 
van  het  hemelsche  leven  van  J.  C.  vastgesteld,  in  de  tweede  de 
hoedanigheid  van  dat  leven,  in  de  derde  het  doel  dier  werk- 
zaamheid besproken,  in  de  vierde  de  middelen  waardoor  J.  C. 
op  zijne  gemeente  werkt,  in  de  vijfde  de  verdere  werkzaamheid 
van  Christus  en  in  de  zesde  het  werkzame  uitstel  dat  de  ver- 
hoogde Heiland  aan  zijn  allerlaatste  werkzaamheid  geeft.  Het 
onderzoek   wordt  allereerst  gebouwd  op  uitspraken  des  Heeren, 
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als:  ^*lk  leef;  heden  zult  gij  met  mij  in  het  paradijs  zijn; 
Yadei  in  uwe  handen  beveel  ik  mijn  geest;  Mij  is  gegeven 
alle  magt  in  hemel  en  op  aarde;  Ik  ben  met  u  alle  de  dagen 
tot  aan  de  voleinding  der  wereld;  Ik  zal  den  Vader  bidden; 
ik  ga  heen  om  u  plaats  te  bereiden ;  op  deze  Petra  zal  ik  mijn 
gemeente  bouwen;  Neemt,  eet:  dit  is  mijn  ligchaam ;  waar  twee 
of  drie  in  mijn  naam  vergaderd  zijn  enz.  Ik  kom  weder;  Heer 
Iaat  ze  nog  dit  jaar;  laat  beiden  te  zamen  opgroeijen ;''  enz. 

Men  zal  opmerken  dat  velen  der  aangehaalde  plaatsen  be- 
zwaarlijk als  uitspraken  van  Jezus  aangaande  zijn  toekomstig 
leven  kunnen  beschouwd  worden. 

Hoe  zeer  monografiën  haar  veelzijdig  nut  kunnen  hebben, 
zoo  schijnt  h^t  mij  toe  dat  zij  met  betrekking  tot  ons  onder- 
werp veilig  overbodig  mogen  geacht  worden.  Immers,  wat  men 
na  de  lezing  van  dit  vrij  uitgebreide  werk  meer  weet,  dan  bij 
een  eenvoudig  overzigt  van  de  teksten  waarop  dit  onderzoek 
gezegd  wordt  te  rusten,  is  duister.  Ik  geloof  zelfs  dat  men 
moeijelijk  over  het  leven  van  Christus  in  den  Hemel  handelen 
kan,  z66  dat  men  er  eenig  dogmatisch  voordeel  uit  trekke, 
want  onze  voorstelling  van  de  natuur  van  dit  leven,  alsmede 
de  opvatting  van  verscheidene  uitspraken  die  daarop  meerdere 
of  mindere  betrekking  hebben,  hangen  grootendeels  af  van  den 
indruk,  dien  men  van  het  leven  van  Christus  op  aarde  heeft 
ontvangen.  Doch  wil  men  nu  eenmaal  aan  dit  onderwerp  een 
afzonderlijk  onderzoek  wijden,  dan  zal  het  toch  in  ieder  geval 
beter  zijn,  er  de  uitspraken  der  apostelen,  alsmede  de  openba- 
ring van  Johannes  bij  te  gebruiken,  opdat  wij  alzoo  voor  ons 
mogen  hebben  alles  wat  in  het  N.  T.  aangaande  het  verhoogde 
leven  van  Christus  is  opgeteekend. 

A.  P. 
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NATUURWETENSCHAP  EN  GODSDIENST. 


Zandagsbrieven  aan  eene  godêdienêtige  Vriendin  avtur  Na- 
iuurhunde  en  GodêdienH  en  haren  heilloozen  strijd  in  onze 
dagen  ^  door  Dr,  klencke  Hoogleeraar  te  Zeipzig,  —  UU 
het  Hoogduitsch  door  A.  Winkler  Prine^  Math  Fhil,  Nat, 
Cand.  Doopsgez.  Leeraar  te  Veendam,  Dordrecht  P,  K 
Braat.  1857.  304  hladz. 

De  geest  dezer  brieven  zoowel  als  de  rigting  die  zij  zich 
ter  bestrijding  voorstellen  worden,  zoo  wij  ons  niet  bedriegen, 
tamelijk  duidelijk  aangegeven  op  bl.  113  en  volgg.  die  wij  tot 
dat  einde  hier  willen  afschrijven:  *^ Wanneer  gij  de  schriften 
inziet  en  de  bewegingen  nagaat  dier  twijfelaars  en  nienwerwet- 
sche  bestrijders  des  geloofs,  lieve  vriendin,  kan  het  u  blijken 
uit  den  gang  hunner  ijverige  nasporiugen,  dat  hun  vertrouwen 
en  hunne  hoogmoedige  vreugde  over  het  ontdekken  van  rede- 
matige  en  natuurkundige  tegenstrijdigheden  met  betrekking  tot 
sommige  bijzaken  der  godsdienst  aan  hun  denkvermogen  niet 
alleen  het  trotsche  gevoel  van  een  zeker  overwigt,  maar  ook 
aan  hun  inborst  den  bepaalden  trek  verleent  om  steeds  op 
den  toon  des  eigenwaans  te  loochenen  en  te  verwerpen ,  —  een 
trek,  die  bij  vele  hoofdleiders  van  den  jongsten  tijd  zoo  sterk 
wordt  en  tot  eene  zoo  dwaze  zelfverheffing  klimt,  dat  zij  alle 
wetenschap  uitsluitend  als  hun  eigendom  beschouwen,  terwijl 
zi]  de  wetenschap  van  anderen  steeds  aan  een  proefnemend  on- 
derzoek onderwerpen  en  hierdoor  als  een  eigendom  tot  zich 
nemen. 

Wanneer  deze  opperkoningen  der  menschelijke  wijsheid  op 
de  wijze  van  Robespierre  eenmaal  het  besluit  hebben  uitgevaar- 
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digd,  dat  de  godsdienst  een  onding  is,  dan  vinden  zij  ook  al 
spoedig  een  aantal  gewillige  aanhangers  voor  hunne  goddeloos- 
heid, want  de  natuurlijke  mensch  verblijdt  zich  over  de  los- 
making van  eiken  band  en  zijn  aangeboren  gevoel  van  vrijheid 
verandert  in  den  woesten  lust  der  bandeloosheid,  die  alle  gods- 
dienst te  liever  verwerpt,  daar  zij  hem  met  lastige  pligten  be- 
zwaart. De  half  beschaafden ,  zij  mogen  in  een  armoedige  werk- 
plaats of  in  schitterende  paleizen  huisvesten ,  zijn  door  de 
nieuwerwetsche  leeraars  der  natuurkundige  wetenschappen  en  des 
ongeloofs  reeds  lang  verheven  tot  onfeilbare  priesters  der  waar- 
heid, en  deze,  in  gewaande  wijsheid  verre  verheven  boven  alle 
denkbeelden  van  godsdienstige  deugd-  en  pligtbetrachting,  be- 
roepen zich  op  de  magt  der  twijfelarij,  om  het  getal  hunner 
volgelingen  te  vergrooten.  Die  zonen  van  een  nienwerwetsclr 
ongeloof,  die  men  zonder  omwegen  tot  de  Heidenen  mag  reke- 
nen, daar  zij  zich  zelven  tot  Goden  verheffen,  zijn  meerendeels 
volkomen  overtuigd  van  de  waarheid  hunner  gevoelens,  zoodat 
zij  dikwijls  in  het  gevaar  en  in  de  noodzakelijkheid  komen  om 
zich  belangrijke  opofferingen  te  getroosten,  daar  zij  als  ver- 
werpers en  aanvallers  van  de  godsdienst  zich  ook  tegen  den 
Staat,  de  Kerk  en  de  maatschappelijke  orde  vijandig  verheffen, 
zoo  dat  zij  een  groot  deel  uitmaken  van  de  zoogenaamde  staat- 
kundige uitgewekenen.  Voorheen  traden  zij  met  hunne  panthe* 
ïstische  en  atheïstische  stellingen  op  het  gebied  der  wijsbegeerte 
en  der  geschiedenis  te  voorschijn,  om  volgens  hunne  beginselen 
het  staatkundig  leven  te  hervormen,  van  het  Koningschap  en 
de  Kerk  te  bevrijden,  gemeenebesten  en  vrije  gemeenten  te 
stichten  en  de  aarde  in  een  Hemel  te  herscheppen.  Wij  hebben 
de  tijden  beleefd,  waarin  de  Staat  zich  hiertegen  verzette,  om 
de  openbare  orde  te  handhaven,  zoodat  ook  staatkundig  wijs- 
geerige  redenaars ,  die  van  onderscheidene  leer-  en  spreekge- 
stoelten hunne  stem  deden  weergalmen,  alsmede  hunne  bond- 
genooten,  die  door  hunne  schriften  het  volk  bewerkten  tot 
stilzwijgen  werden  gedwongen,  terwijl  ook  blinde  aanhangers 
uit  het  volk  de  belijdenis  van  hun  geloof  en  van  hunne  zede- 
lijke beginselen,  verre  afwijkend  als  zij  was  van  de  begrippen 
van  ware  zedelijkheid,  in  hunne  daden  hadden  verkondigd. 
Het  mislukken  hunner  pogingen  op  het  gebied  der  Staat- 
kunde en  der  Kerk  heeft  echter  den  grondslag  en  de  rigting 
dier   pogingen    geenszins    vernietigd.     Het   ongeloof   koos   een 
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nieuwen  weg  om  bij  de  groote  volksmassa  zijn  invloed  te  doen 
gelden,  namelijk  den  weg  der  bevattelijk  voorgestelde 
natuurkunde  waarbi]  men  onder  het  schijnbaar  onschuldig 
masker,  waaronder  men  de  behandeling  van  de  zwaarte  van 
den  slinger,  van  de  spierkracht,  van  de  waamemingswerktoi- 
gen,  van  de  stofwisseling,  van  de  grondstoffen,  ons  de  schei- 
kundige wetten,  enz.  verborg,  den  vergiftigen  worm  van  het 
pantheïisme  niet  verwachtte,  terwijl  men  tot  op  den  huidigen 
oogenblik  daartegen  nog  niet  genoeg  waakt,  ofschoon  het  zoo- 
wel der  regeering  als  den  geloovige  Christenen  reeds  lang  had 
moeten  blijken,  dat  de  hoofdleiders  der  staatkundige  en  gods- 
dienstige oppositie,  belemmerd  als  zij  zijn  in  hunne  werkzaam- 
heid, deze  in  de  vergaderingen  van  natuurkundigen  overbrengen 
en  juist  de  verspreiding  bevorderen  van  zoodanige  geschriften, 
waarin  het  pantheïsmus  het  duidelijkst  wordt  voorgesteld  en 
door  zinnelijke  bewijzen  gestaafd.'^ 

Het  boek  bevat  weinig  anders  dan  een  uitwerking  van  het 
thema,  dat  ons  deze  bladzijden  doen  kennen.  Deze  Zondags- 
brieven  trachten  het  materialisme  te  bestrijden,  zoo  als  het 
zich,  vooral  in  Duitschland,  dan  eens  in  atheïsme,  dan  eens 
in  een  grover  of  meer  verfijnd  pantheïsme  openbaart.  Z^  zijn 
geschreven  in  een  toon  van  rustelooze  vergramdheid  tegen  de 
boeven  die  het  materialisme  durven  verkondigen  en  ik  zon 
gaarne  de  vraag  zien  beantwoord  of  van  deze  vergramde  pre- 
dikatiën  een,  zoo  al  schitterende,  toch  ook  vruchtbare  overwin- 
ning kan  worden  verwacht.  Wij  stellen  ons  twee  soorten  van 
materialisten  voor  en  gelooven  ook  dat  er  inderdaad  slechts 
twee  soorten  gevonden  worden.  Namelijk,  gemoedelijke  en  niet- 
gemoedelijke  materialisten.  Onder  gemoedelijke  materialisten  — 
men  vergunne  mij  deze  uitdrukking  voor  een  oogenblik,  hoe 
vreemd  zij  ook  klinken  moge,  —  onder  gemoedelijke  materi- 
alisten versta  ik  dezulken,  die  waar  zij  stof,  stof  en  niets 
dan  stof  ontdekken ,  zich  zelven  in  gemoede  afvragen  of  zij 
iets  hechten  mogen  aan  dat  inwendig  gevoel,  dat  ons  van  een 
hoogere,  van  een  geestelijke  wereld  spreekt ;  het  zijn  dezulken, 
wier  hart  aan  die  hoogere  wereld  hangt,  maar  die  door  een 
misverstand  welligt  van  hun  verstand ,  zich  zelven  de  taak  zoo- 
wel als  de  perken  hunner  rede  nog  niet  hebben  duidelijk  ge- 
maakt en  derhalve  steeds  geslingerd  worden  tusschen  de  be- 
hoefte aan  het  hoogere,  aan  het  onstoffelijke  en  de  vrees  om  iets 
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aan  te  nemen,  iets  te  gelooven,  iets  lief  te  hebben  zelfs,  wat 
een  verstandig  man  onwaardig  zou  zijn.  Hun  onzekerheid ,  hun 
weifeling  neemt  toe  door  de  opmerking,  die  zij  niet  nalaten 
kunnen  van  gedurig  bij  zich  zelven  te  maken,  dat  zij  wel  is 
waar  menschen  aantreffen,  die  zich  in  de  geestelijke  wereld 
zoo  regt  te  huis  gevoelen  en  de  eigenschap  des  geloofs  in  bui- 
tengewone mate  bezitten,  maar  dat  bij  deze  menschen  ook  te- 
gelijk in  den  regel  geene  of  slechts  een  zeer  geringe  bekendheid 
met  de  natuur  en  hare  werkingen  wordt  gevonden.  Ik  veron- 
derstel dat  deze  soort  van  gemoedelijke  materialisten  de  Zon- 
dagshrieven  van  klencke  in  handen  krijgt  en  daaruit  ziet  hoe 
een  natuurkundige  te  velde  trekt  tegen  hen,  die  er  behagen  in 
scheppen  den  mensch  tot  een  dier  te  verlagen  en  hem  iederen 
zedelijken  band  zoeken  te  ontnemen,  opdat  hij  ongestoord  aan 
zijne  booze  lusten  en  kwade  begeerlijkheden  den  teugel  zou 
kunnen  vieren.  Ik  veronderstel  verder  dat  zij  uit  deze  Zon- 
dagsbrieven  zien  hoe,  volgens  het  oordeel  des  schrijvers,  alle 
degenen  die  aan  de  natuur,  aan  de  stof,  en  aan  niets  dan  aan 
de  natnur  gelooven,  gelijk  staan  met  Eobespierre  en  bloedroode 
Jacobijnen  en  hoe  dezulken  die  het  geloof  aan  een  geestelijke 
wereld  bestrijden,  alleen  daartoe  gedreven  worden  door  hoog- 
moed ,  eigenbelang  en  eigenwaan ;  nu  zou  het  mij  niet  be- 
vreemden zoo  gemoedelijke  materialisten  in  deze  hoogmoedige 
en  zelfzuchtige  menschen  geenszins  hun  beeld  herkenden  en 
zich  daarom  schotvrij  waanden  van  de  pijlen ,  die  door  klenoke 
met  veel  ijver  en  opgewondenheid  worden  afgeschoten. 

Het  verwondert  ons  en  het  doet  ons  tevens  leed  te  zien,  hoe 
KiiENCKE,  die  zelf  natuurkundige  is  en  dus  zelf  het  gevaar,  waar- 
aan de  beoefenaars  der  natuur  zijn  bloot  gesteld,  bij  eigen  on- 
dervinding moet  kennen,  hoe  klencke  geen  enkel  woord  van 
medegevoel  over  heeft  voor  deze  gemoedelijke  materialisten.  Het 
denkbeeld  schijnt  niet  bij  hem  op  te  komen  aangaande  de 
mogelijkheid  van  het  bestaan  derzulken,  die  het  volkomen  met 
hem  eens  zonden  zijn,  dat  godsdienstige  voorstellingen  en  ze- 
delijke denkbeelden  uitmuntend  kunnen  medewerken  tot  het 
heil  en  het  welzijn  der  menschheid,  maar  het  juist  betwijfelen 
of  deze  nuttige  zijde  der  godsdienst  en  der  zedelijkheid  ook 
hare  objectieve  waarheid  waarborgt.  Tusschen  hen  en  de  ge- 
moedelijke materialisten  —  om  ons  bij  deze  uitdrukking  te  be- 
palen —  loopt  de  strijd  niet  daarover,  of  de  mensch  bij  leed 


96  NA'tUUHWKTENSCHAP   EN    GODdDIENST. 

en  tegenspoed,  bij  beproeving  en  telearstelling  aan  de  beoefe- 
ning en  vereering  der  nataur  genoeg  kan  hebben ,  maar  de  strijd 
loopt  daarover,  of  datgene,  waarmede  de  mensch  zich  in  moei- 
jelijke  omstandigheden  pleegt  te  troosten,  of  datgene  waaraan 
de  mensch  pleegt  te  gelooven,  wanneer  hij  den  innerlijken  en 
on  verklaarden  drang  zijns  harten  opvolgt,  slechts  een  voor- 
stelling zij  of  iets  dat  buiten  hem  en  onafhankelijk  van  zijne 
erkenning,  in  de  werkelijkheid  besta.  Het  probleem  waar  ma- 
terialisten en  idealisten  zich  mede  bezig  houden,  is  niet:  heb- 
ben godsdienst  en  zedelijkheid  haar  nut,  haar  hooge  waarde? 
maar  dit:  Zijn  onze  godsdienstige  voorstellingen,  zijn  onze  zede- 
lijke denkbeelden  door  stofwisseling,  door  zenuwprikkeling  ont- 
staan, of  wel,  zijn  ze  de  weerklank  en  de  afspiegeling  van  een 
geestelijke  wereld?  Het  probleem  is  niet:  Baat  het  iets  aan  het 
bestaan  van  den  geest  te  gelooven,  maar  bestaat  er  een  geest? 
Hierover  nu  vinden  wij  bij  klenoke  geen  enkel  woord.  Zooveel 
wij  *  hebben  kunnen  zien  wordt  zelfs  geen  enkele  poging  door 
hem  aangewend  om  tot  de  oplossing  van  dit  probleem  eene  zij  het 
ook  nog  zoo  geringe  bijdrage  te  leveren.  Dat  theoretisch  mate- 
rialisme, wel  bij  de  massa's,  wel  bij  de  onbeschaafden,  wel  bij  de 
kwaadwilligen  maar  niet  bij  allen  het  godsdienstig  gevoel  en  de 
zedelijke  bewustheid  doodt,  zal  hij  toch  niet  ontkennen.  Ik  kan 
zeer  goed  materialist  wezen ,  wat  mijne  wetenschappelijke  overtui- 
ging betreft,  en  als  zoodanig  het  bestaan  van  den  geest  en  mits- 
dien van  een  geestelijke  wereld  loochenen  en  toch  toegeven  aan 
de  godsdienstige  opwellingen,  de  godsdienstige  aandoeningen,  die 
zich  bij  wijlen  van  mijn  hart  meester  maken.  Ook  zal,  bedrie- 
gen wij  ons  niet,  iedere  gemoedelijke  materialist  liever  verkie- 
zen dit  te  doen  dan  een  onnatuurlijk  pantser  aantetrekken  dat 
hem  buiten  de  zameuleviug  met  zijne  natuur-  en  lotgenooten 
stelt  en  hem  verpligt  gedurig  aan  zijn  stelsel  te  denken  om 
zich  alle  gevoel  en  alle  niet  bloot-zinnelijke  gewaarwordingen 
te  verbieden.  Maar  hiermede  heeft  hij  aangaande  het  bestaan 
van  den  geest  nog  niets  beslist  en  tot  zulk  eene  beslissing  zul- 
len, naar  wij  meenen,  ook  de  Zondagsbrieven  van  klencke  hem 
niet  brengen. 

Er  is  evenwel  nog  een  soort  van  materialisten ,  die  de  auteur 
dezer  brieven  welligt  uitsluitend  op  het  oog  heeft  gehad,  toen 
hij  zijn  werk  ondernam  en  ten  nitvoer  bragt.  Zij  bestaat  uit 
dezulken,  die  het  materialisme  slechts  tot  voorwendsel  kiezen, 
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ja,  tot  dekmantel  van  hunne  lage  en  den  mensch  onteerendo 
bedoelingen.  Zij  zullen  uit  kt.sncke's  werk  zien,  met  welke 
verachting  zij  door  een  regtschapen  en  edelaardig  mensch  be- 
handeld worden,  en  het  is  zeker  goed  hen  zulk  een  minachting 
dikwijls  te  doen  gevoelen ,  want  niets  beter  verdienen  zij ,  die 
met  moedwillige  hand,  in  den  naam  der  wetenschap,  maar  de 
wetenschap  lasterend  en  schendend,  de  rust  en  het  geluk  der 
wereld  verstoren,  en  in  den  gevoellooze,  den  zelfzuchtige,  den 
wellustige  hun  ideaal  van  den  mensch  begroeten. 

Maar  aan  de  andere  zijde:  zullen  zij  van  klenoks  leeren  een 
diepen  indruk  te  ontvangen  van  het  leven  des  geloofs,  zullen 
zij  in  hem  aanschouwen  den  man,  die  het  onzienlijke  ziet,  en 
wiens  godsdienstig,  inwendig  leven  door  geene  twijfelingen  of 
bedenkingen  des  verstands  verontreinigd  is?  —  Zullen  zij  te 
zamen  met  de  gemoedelijke  materialisten  in  k.t.enoke  zien,  hoe 
de  natuurkundige,  hoe  in  het  algemeen  de  wetenschappelijke 
man,  als  hij  zijn  verstandelijke,  zijne  wetenschappelijke  over- 
tuiging over  zijn  gemoed  niet  laat  heerschen,  het  heiligdom  der 
godsdienst  ongeschonden  bewaren  kan? 

Wij  hadden  het  wel  gewenscht.  Een  onzer  liefste  wenschen 
zon  vervuld  zijn,  indien  hij  voor  ons  kon  staan,  de  man,  die 
de  natuurwetenschap  naar  de  hoogte  die  zij  thands  heeft  be- 
reikt, in  zich  had  opgenomen,  en  dus  volkomen  doordrongen 
was  van  den  aard ,  de  eigenschappen  en  de  werkingen  der  stof, 
en  dus  niet  heulen  kon  met  metaphysische  verklaringen  en 
mystische  achterdeuren,  maar  dan  tevens  met  gloed  en  leven, 
naast  de  waarnemingen  der  natuur,  ook  die  waarnemingen  ons 
kon  mededeelen,  die  hij  in  zijn  eigen  binnenste  had  verrigt. 
Hoe  zou,  als  hij  sprak,  de  taal  van  zijn  hart  ons  toonen,  dat 
voor  hem  de  godsdienst  geheel  iets  anders  is  dan  de  wetenschap, 
dat  hij  zijn  godsdienst  niet  over  zijn  wetenschap,  maar  ook 
zijn  wetenschap  niet  over  zijn  godsdienst  laat  heerschen,  dat 
hij  aan  de  godsdienst  haar  eigenaardig  gebied  weet  aan  te  wij- 
zen en  van  haar  een  zaak  des  gemoeds  heeft  gemaakt.  Hi] 
zon  ons  van  God  spreken  en  van  zijn  dienst,  niet  op  eene 
wijze  die  nog  altijd  verried,  dat  hij  den  grootsten  tijd  van  zijn 
leven  in  een  Chemisch  laboratorium  doorbrengt,  maar  op  eene 
wijze  die  toonen  zou,  dat  hij  zich  inderdaad  door  de  gods- 
dienst verre  boven  de  stoffelijke  wereld  weet  te  verheffen.  Zijne 
godsdienst   zou   allerminst,  gelijk  bij  zoovelen  het  geval  is,  in 
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onbekendheid  met  de  natuur  en  hare  wetten  wortelen,  maar 
waar  zijn  verstand  die  wetten  opspoort  en  vaststelt,  waar  hij 
in  zijn  navorschen  der  natuur  niets  zoekt  dan  de  natuur,  en 
er  geen  vinger  Gods  in  verlangt  te  zien,  dien  hij  weet  daar 
niet  te  kunnen  vinden,  zou  hij  getuigen  van  en  van  liefde 
gloeijen  voor  den  Vader  in  de  Hemelen ,  zonder  wiens  wil  geen 
muschken  ter  aarde  valt,  ja,  die  alle  dingen  beschikt  naar  zijn 
wijs  en  liefderijk  welbehagen. 

Deze  onze  liefste  wenschen  zijn  door  klencke  nog  niet  ver- 
vuld. Bij  hem  spreekt  onmiskenbaar  een  hoog  gestemd  gods- 
dienstig gevoel;  in  zijne  brieven  is  gloed  en  leven,  in  zijne 
brieven  is  hart  en  daar  zijn  vele  schoone  bladzijden  die  onze 
aanbeveling  waarlijk  niet  behoeven  om  haar  weg  te  vinden  tot 
menigen  lezer.  Desniettegenstaande  vinden  wij  zijn  godsdien- 
stig gevoel  nog  somtijds  verontreinigd  door  zijne  natuurweten- 
schap. 

Om  dit  te  bewijzen,  moeten  wij  verlof  vragen  nog  ééne 
bladzijde  uit  klsncke^s  brieven  te  mogen  afschrijven,  waarop 
wij  daarom  te  eerder  de  aandacht  willen  vestigen,  omdat  zij 
ons  toeschijnt  eene  dwaling  te  behelzen,  die  welligt  ook  bij 
godsdienstige  lieden  niet  zeldzaam  wordt  aangetroffen  en  die 
toch  in  ons  oog  op  een  verkeerde  opyatting  van  het  wezen  der 
godsdienst  rust: 

(Pg.  102)  '^De  godsdienstige  mensch,  hij  moge  een  natnar- 
onderzoeker  zijn  of  niet,  verkeert  in  de  vaste  overtuiging,  dat 
alle  toestanden  en  lotverwisselingen ,  die  door  de  van  God  uit- 
gevaardigde natuurwetten  aan  de  menschheid  te  beurt  vallen, 
als  beschikkingen  der  verhevenste  wijsheid,  ook  voor  het  ge- 
heel des  aardschen  levens  aan  een  zekere  noodzakelijkheid  onder- 
worpen zijn ,  wier  doel  de  hoogste  volkomenheid  is.  Al  is  het 
ook,  dat  bij  afzonderlijke  voorwerpen  of  binnen  beperkte  gren- 
zen deze  doelmatigheid  niet  aan  den  dag  schijnt  te  komen, 
wanneer  bijv.  het  zorgvuldig  behandelde  korenveld,  maanden 
lang  door  de  zon  en  de  wolken  gekoesterd  en  gelaafd,  door 
den  hagelslag  wordt  vernield,  of  een  schip,  dat  de  heerlijkste 
verwachtingen  der  menschen  over  de  golven  draagt,  voor  den 
feilen  orkaan  bezwijkt,  toch  moeten  wij  nooit  uit  het  oog  ver- 
liezen ,  dat  hagel  en  storm  in  de  groote  huishouding  der  natuur 
noodzakelijke  gevolgen  zijn  van  standvastige  oorzaken,  en  dat 
op   de  eene   plek   onzer  aarde  niets  geschiedt  of  het  wordt  op 
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andere  plaatsen  te  voorschijn  geroepen  of  vergoed.  Zien  \pij 
de  voorstelling  van  den  sterveling,  als  zon  zijn  gebed,  dat 
enkel  het  uitvloeisel  is  van  zijne  persoonlijke  venschen  en  van 
zijne  verregaande  zelfzucht,  eenigen  invloed  hebben  op  de  na- 
tuurwetten, die  voor  het  geheel  zijn  vastgesteld,  en  op  hare 
gevolgen  voor  den  toestand  der  menschen,  op  deze  wijze  niet 
ten  eenenmale  verdwijnen?  Het  weder,  dat  in  den  kleinen  kring, 
waarin  ik  mij  beweeg,  slechts  een  uiterst  gering  gevolg  is  van 
oorzaken  en  werkingen,  die  gebied  voeren  in  den  geheelen 
ondermaanschen  dampkring,  is  geen  toeval,  geene  willekeur, 
die  door  gebeden  of  naar  welgevallen  kan  gewijzigd  worden. 
De  warmte,  die  mij  hindert,  kan  ter  plaatse  waar  ik  woon, 
niet  zoo  verbazend  klimmen,  zonder  in  andere  gewesten  in  de- 
zelfde mate  te  verminderen.  De  rigting  van  den  wind,  die 
gestadig  de  wolken  over  mijne  velden  heenstuwt  en  de  vruch- 
ten laaft,  die  ik  met  ijver  heb  geplant,  is  afhankelijk  van  den 
toestand  des  dampkrings  en  van  de  luchtstroomen,  die  tegelijker 
tijd  in  andere  streken  der  aarde  heerschen,  terwijl  zeeën  en 
gebergten  en  de  breedtegraad  hierop  hunnen  invloed  uitoefe- 
nen. Dezelfde  oorzaak,  die  mijn  akker  verdroogen  doet,  roept 
in  andere  oorden  een  overvloed  van  water  te  voorschijn  — 
overal  vinden  wij  wetten,  algemeen  werkende  oorzaken  en  ge- 
volgen. Hoe  zou  zulk  een  overal  heerschende  regelmatigheid, 
die  voorheen,  gelijk  wij  uit  de  lagen  der  aardschors  met  hare 
bewerktuigde  versteeniugen  kunnen  opmaken ,  reeds  geheele 
scheppingen  v66r  het  bestaan  van  het  menschelijk  geslacht  ver- 
nietigde, om  weder  hoogere  oogmerken  van  vorming  en  ont- 
wikkeling te  bereiken ,  op  het  gebed  van  een  bijzonder  persoon 
hare  wetten  kunnen  veranderen  en  den  onverbroken  gang  van 
oorzaken  en  gevolgen,  uitwisselingen,  terugwerkingen ,  tijdkrin- 
gen en  veranderingen  opschorten?  Al  smeeken  wij  ook  nog  zoo 
vurig  van  God,  dat  hij  ons  huis  en  onze  have  voor  den  blik- 
semschicht behoeden....  moog,  toch  zullen  de  wetten  der  na- 
tuur haren  eeuwig  on  veranderlijken,  oorzakelijken  loop  vervol- 
gen.... Stel  u  nu  eens  God  voor,  lieve  vriendin,  als  den 
oppermagtigen  Beschikker  over  het  weder,  die  zijn  luisterend 
oor  tot  de  wenschen  der  stervelingen  neigt.  Hij  heeft  de  ge- 
steldheid des  dampkrings  zoo  geregeld,  dat  de  overmaat  van 
regeQ,  in  het  eene  gewest  in  een  natuurlijk  verband  staat  met 
de  droogten  in  andere  gewesten.  Hij  hoort  hoe  de  eene  mensch 
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om  zonnestralen  bidt.  terwijl  op  hetzelfde  oogenblik  een"" ander 
vroom  mensch,  eenige  honderde  mijlen  van  den  eersten  verwij* 
derd,  varig  om  regen  smeekt.  Aan  wien  van  deze  twee  bid- 
denden  zal  God  verhooring  schenken  zonder  jegens  een  van 
hen  onregtvaardig  te  wezen  ?^*  Tot  zoo  ver  klsncke. 

Wanneer  wij  vooral  deze  laatste  regels  in  een  van  Voltaire^s 
verhaaltjeus  hadden  gevonden,  wij  zouden  welligt  een  oogenblik 
hebben  geglimlacht  over  de  geestigheid  der  voorstelling,  maar 
het  tevens  hebben  betreurd  dat  die  geestigheid  tot  vernietiging, 
althands  tot  ondermijning  van  het  kinderlijk  geloof  werd  aan- 
gewend. 

Doch  neen,  het  is  de  Uoogleeraar  ki.encke  die  alzoo  spreekt, 
de  Hoogleeraar,  die  opgetreden  is  om  in  onze  materialistische 
eeuw  de  godsdienst  te  handhaven,  een  Hoogleeraar,  wiens  werk 
vertaald  is  door  D".  Winkler  Prins,  die,  ware  hij  predikant  bij 
het  Gereform.  Kerkgenootschap,  het  zeker  moeijelijk  zon  vin- 
den om  over  den  X  Zondag  des  Heidelbergschen  Catechismus 
een  stichtelijke  leerrede  te  houden. 

Heeft  de  Hoogleeraar  gelijk  en  mag  deze  zipe  beschouwing 
inderdaad  als  bevorderlijk  voor  de  godsdienst  ingang  vinden  bij 
ons  volk,  dan  zal  weldra  op  den  godsdienstigen  man,  wil  hij 
vrij  zijn  van  alle  bijgeloof  en  ongerijmdheid,  eene  zware  taak 
rusten. 

Hier  zit  een  landman  neder  met  zijn  gezin.  Hij  heeft  hd; 
zaad  in  zijn  akker  geworpen.  Hij  heeft  den  ganschen  dag  ge- 
sloofd, gearbeid,  gehoopt.  De  koele  avond  is  daar  en  zijn  hart 
dringt  hem  om  van  den  Hemelschen  Vader  een  zegen  te  vragen 
over  zijn  arbeid  en  van  Hem  te  bidden  wat  hij  begeert  voor 
zijn  land,  voor  zijn  graan.  Daar  ontbloot  hij  het  hoofd  en 
vouwt  hij  de  handen.  Hij  verwacht  dat  zijne  zonen  en  doch- 
teren zijn  voorbeeld  zullen  volgen.  Niet  alzoo!  De  oudste 
zoon  heeft  zijne  laatste  zondagen  in  de  naburige  stad  doorge- 
bragt  en  er  bij  een  vriend  de  zondagsbrieven  van  D^  klengke 
gevonden.  Deze  brieven  hebben  zijn  geest  ontwikkeld  en  hem 
veel  geleerd,  daar  zij  hem  geleerd  hebben  wanneer  hij  zich 
godsdienstig,  wanneer  hij  zich  in  onmiddelijke  betrekking  met 
God  mag  gevoelen  en  wanneer  niet.  Op  het  oogenblik  dat 
zijn  vader  zich  schikt  en  stemt  tot  het  gebed,  valt  hij  in  met 
te  zeggen:  Zie  toe,  lieve  vader,  dat  uw  gebed  niet  *'het  uit- 
vloeisel  zij    van   uwe  persoonlijke  wenschen  en  van  uwe  verre- 
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gaande  zelfzucht,  die  toch  nimmer  eenigen  invloed  op  de 
natuurwetten  kunnen  uitoefenen.^'  Verbaasd  mraagt  de  vader, 
of  God  zijn  gebed,  in  kinderlijk  vertrouwen  opgezonden,  niet 
zou  willen  verhooren?  Neen,  zegt  de  zoon,  '^het  weder  is  slechts 
een  uiterst  gering  gevolg  van  oorzaken  en  werkingen,  die  ge- 
bied voeren  in  den  geheelen  ondermaanschen  dampkring.'^  Maar 
de  vader  kan  zijn  aandrang  tot  gebed  nog  niet  opgeven,  hij 
zou  het  ''Onze  Vader ^  met  al  de  warmte  van  zijn  hart  willen 
aanheffen,  en  in  den  volsten  zin  des  woords  willen  bidden  om 
zijn  dagelijksch  brood.  De  zoon  bewijst  hem  echter  zonneklaar, 
^'dat  eene  heerschende  regelmatigheid,  die  voorheen,  gelijk  uit 
de  lagen  der  aardschors  met  hare  bewerktuigde  versteeningen 
bUjkt,  reeds  geheele  scheppingen  v66r  het  bestaan  van  het 
menschelijk  geslacht  vernietigde,  op  het  gebed  van  een  bijzon- 
der persoon  hare  wetten  niet  kan  veranderen.^'  Nog  is  de 
vader  niet  overtuigd,  hij  geeft  den  zoon  verlof  van  zich  te 
verwijderen,  indien  hem  dit  lust,  zoo  hij  en  zijn  gezin  slechts 
voort  kunnen  gaan  met  een  hartelijk  en  goeddoend  gebed.  De 
zoon  verwijdert  zich  inderdaad,  doch  voegt,  heengaande,  zijn 
vader  nog  toe:  Gij  stelt  u  al  zeer  bespottelijk  aan,  want  ''stel 
u  voor,  dat  op  eenige  houderde  mijlen  afstands  een  ander  vroom 
fflensch  juist  om  het  tegenovergestelde  bidt  van  hetgeen  gij 
wilt  vragen,  wie  van  u  zal  God  verhooring  schenken,  zonder 
jegens  een  van  u  onregtvaardig  te  wezen  ?''  Deze  spot  brengt 
een  glimlach  op  de  lippen  zijner  broeders  en  zusters,  en  de 
stemming  des  gebeds  is  geweken ! 

Is  in  deze  schets  iets  overdrevens?  Ik  geloof  het  niet,  maar 
ik  zou  hem  al  zeer  ongelukkig,  al  zeer  te  beklagen  achten, 
die  op  het  oogenblik,  dat  hij  aan  den  trouwen  boezem  zijns 
liefdevoUen  Vaders  nederzinkt,  denken  moest  aan  aardschorsen, 
en  aardlagen,  aan  bewerktuigde  en  onbewerktuigde  versteenin- 
gen, en  wat  des  meer  zij.  Ik  zou  hem  niet  benijden,  die  in 
zijn  vertrouwelijke  gemeenschapsoefening  met  God,  gedurig  op 
moest  passen  van  niets  te  zeggen  en  niets  te  vragen,  waarover 
een  professor  in  de  metereologie  of  in  de  chemie  hem  met 
grond  kon  bestraffen.  Ware  het  zoo  met  de  godsdienst  gelegen, 
waarlijk  een  metereologische  cursus  zon  de  beste  voorbereiding 
zijn  tot  het  verkrijgen  eener  zuivere  godsdienst.  Ware  het  zoo 
met  de  godsdienst  gelegen,  waarlijk  Humboldt,  Dove,  Kaiser 
en  Arago   worden   niet   maar   de  priesters  in   den  tempel  der 

I.  Jg.  8 


102  MATUURWETENSGHAP  EN   OODSDIENST. 

natuar,  die  ons  op  onvergankelijke  harmonie  en  het  oneindige 
wijzen,  maar  zij  worden  de  groot-ceremoniemeesters,  die  ons 
met  de  wetten  der  natuar,  als  met  een  hofetiquette  bekend 
maken,  wier  zorgvuldige  kennis  en  inachtneming  voor  het  na- 
deren tot  God  onmisbaar  is! 

Een  kind,  naauwelijks  kon  het  zes  jaren  tellen,  weigerde 
haar  moeder  het  uchtendgebed.  Als  reden  dier  weigering  gaf 
zij  op:  ik  heb  bemerkt  hoe  mij  alles  toekomt,  en  hoe  onnoodig 
het  gebed  dus  mag  heeten  I 

Gij  hebt  regt,  antwoordde  de  moeder,  God  zal  voortgaan 
met  u  alles  te  geven,  ook  zonder  dat  gij  tot  hem  bidt  Gij 
behoeft  niet  langer  te  bidden,  maar  gij  behoeft  ook  niet  langer 
tot  mij  te  spreken.  Ik  zal  u  alles  geven  wat  gij  noodig  hebt, 
maar  wil  geen  woord  van  u  hooren. 

De  moeder  volbragt  haar  besluit.  Gedurende  twee  dagen , 
deelde  zij  het  kind  al  het  noodige  toe,  doch  sprak  zelve  niet 
en  leide  de  vinger  op  den  mond  van  haar  dochtertjen,  zoodra 
het  trachtte  te  spreken. 

Het  duurde  niet  lang  voor  het  kind  weenende  uitriep:  „Dat 
is  niet  meer  uit  te  houden/'  De  toepassing  lag  voor  de  hand, 
en  zouden  ook  wij  uit  dit  eenvoudig  verhaal  niet  iets  kunnen 
leeren  ? 

Maar  buitendien  —  en  wij  staan  bij  deze  bijzonderheid  met 

■ 

opzet  eenigzins  langer  stil  omdat  het  die  noodlottige  transactie 
geldt  tusschen  wetenschap  en  godsdienst,  waarbij  de  wetenschap 
gedurig  roept,  wees  niet  al  te  godsdienstig,  en  de  godsdienst 
gedurig  waarschuwt:  wees  niet  al  te  wetenschappelijk!  en  waar- 
door de  mensch,  door  deze  dubbele  stem  getroffen ,  nu  eens 
niet  zeer  godsdienstig  en  dan  weder  niet  zeer  wetenschappelijk 
is  —  maar  buitendien  ziet  Dr.  klencke  niet,  dat  indien  hij  de 
natuurkundige  wetenschappen  laat  beslissen  wat  het  kind  al  zoo 
van  zijn  Hemelschen  Vader  vragen  mag,  hij  in  den  grond  der 
zaak  het  pleit  van  zijn  boek  gewonnen  geeft.  Immers  heeft 
hij  nu  het  beginsel  toegegeven  dat  een  verstandelijke  redenee- 
ring, een  redeneering  uit  het  zigtbaar- waarneembare  invloed 
mag  uitoefenen  op  ons  godsdienstig  gevoel.  Doch  is  dat  be- 
ginsel toegegeven,  waarom  is  het  dan  ongerijmder  te  vragen 
dat  God  het  weder  voor  ons  verandere,  dan  te  vragen  of  te 
hopen  dat,  wanneer  ik,  zoo  als  ik  mij  zei  ven  zie,  waarneem  en 
ken,  ik,  stoffelijk  wezen,  ontbonden  zal  zijn,  mij  eenpersoonlijk 
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voortbestaan  zal  worden  verleend.  Men  mag  nu  het  eerste  onge- 
rijmder  achten  dan  het  laatste:  het  zij  zoo,  maar  het  zal  toch 
altijd  slechts  een  verschil  in  graad  van  ongerijmdheid  wezen, 
niets  meer,  wanneer  men  eens  toestaat,  dat  op  grond  van  natuur- 
kundige redeneeringen  de  meerdere  of  mindere  ongerijmdheid  van 
eenig  godsdienstig  gevoel  worde  bepaald.  Hoe,  aardschorsen 
en  versteeningen  zullen  mij  in  mijne  gemeenschap  met  God 
mogen  storen,  en  het  zuivere  nieta  dat  ik  na  het  sterven  voor 
mij  zie  zal  mij  niet  kunnen  weerhouden  van  mij  toe  te  geven 
aan  de  hoop  der  onsterfelijkheid? 

Wij  stemmen  toe,  dat  wij  ons  hier  bevindeu  op  gevaarlijk 
terrein.  Wij  raken  hier  de  belangrijke  vraag  in  hoeverre 
onze  godsdienst  redelijk,  in  hoeverre  zij  onder  den  invloed 
onzer  wetenschappelijke  voorstellingen  zijn  moet  en  mag.  Ik 
stel  er  daarom  prijs  op  van  wel  verstaan  te  worden,  wanneer 
ik  spreek  tegen  den  invloed  die  door  klencke  aan  de  weten- 
schap wordt  toegeschreven  en  verleend.  En  zou,  in  verband 
met  het  korte  verhaal  waarvan  wij  ons  hierboven  hebben  be- 
diend, niet  eenige  mogelijkheid  op  beslissing  dezer  moeijelijke 
vraag  te  geven  zijn,  wanneer  wij  ons  streng  houden  aan  het- 
geen de  ervaring  ons  hieromtrent  leert. 

Zouden  wij  uit  de  ervaring  niet  zien  dat  de  wereldwetenschap 
alleen  op  onze  godsdienst  leer  invloed  moet  hebben,  in  zooverre 
deze  ook  maar  iets  meer  behelst  dan  de  eenvoudige  uitdruk- 
king van  ons  godsdienstig  gevoel.  Het  kan  bijv.  uit  uiemands 
godsdienstig  gevoel  voortvloeijen,  dat  de  wereld  op  den  rug  van 
een  schildpad  is  gedragen,  evenmin  als  dat  zij  in  zes  dagen 
geschapen  zou  zijn.  Het  heeft  evenmin  mijn  godsdienstig  ge- 
voel tot  grondslag  wanneer  ik  meen  dat  onze  kleine  aarde  het 
middenpunt  is  van  de  schepping  Gods  als  wanneer  ik  geloof  dat 
juist  eerst  voor  6000  jaar  haar  bestaan  een  aanvang  heeft  geno- 
men. Op  dergelijke  voorstellingen  mag  en  moet  dus  onze  weten- 
schap invloed  uitoefenen.  Ik  zou  zelfs  meenen,  dat  die  invloed 
niet  krachtig  genoeg  kon  zijn.  Verder  geloof  ik  uit  de  ervaring 
te  mogen  opmaken ,  dat  in  den  loop  der  geschiedenis ,  de  weten- 
schappelijke ontwikkeling  der  menschheid  op  hare  godsdienstige 
voorstellingen,  op  hare  godadienstleer  beslissenden  invloed  heeft 
gehad,  maar  dat  het  zuiver  en  waar  godsdienstig  gevoel  ten 
allen  tijde  hetzelfde  is  gebleven,  en  zich  nooit  om  de  weten- 
schap heeft   bekreund.     Het  leven    in  de  nabijheid,  in  de  ge- 

8* 
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meenschap  Gods,  zien  wij  het  niet  bij  de  waarlijk  vromen  van 
alle  tijden.  Spreekt  het  niet  uit  den  psalm  van  Israëls  herder 
zoowel  als  uit  de  wijsgeerige  taal  van  een  Schleiermacher ,  die 
alle  phasen  der  menschelijke  wijsheid  had  doorloopeu,  en  iederen 
strijd  in  zijn  boezem  had  gevoeld?  Klinkt  het  ons  niet  tegen 
van  uit  ue  Idumeesche  tenten  en  zou  het  ook  in  onzen  boezem 
niet  kunnen  wonen,  in  weerwil  van  den  materialistisehen  grond- 
toon onzer  Eeuw?  —  Gelouterd  worde,  door  de  ontwikkeling 
der  wetenschap,  het  denkbeeld  dat  wij  vormen  van  een  Hooger 
Wezen.  Maar  te  midden  van  het  eindige  in  het  oneindige  te 
leven,  maar  het  Gk)dsgevoel,  het  Godsbewustzijn  zou  het  op 
de  vorderingen  wachten,  die  wij  maken  in  chemie  of  geologie? 
Immer  zuiverder  worden  onze  voorstellingen  van  een  eeuwig 
leven,  zoodat  wij  niet  meer  van  een  Eljsium  droomen,  maar 
het  non  omnis  moriar,  maar  het  bewustzijn  der  onsterfelijk- 
heid zou  het  dan  eerst  in  den  menschelijken  borst  ontwaken, 
dan  eerst  levendig  kunnen  zijn ,  als  de  bloedsomloop  is  ontdekt 
of  de  bestanddeelen  onzer  dampkringslucht  zijn  ontleed?  £n 
onze  zedelijke  denkbeelden,  zij  mogen  een  belangrijke  wijzi* 
ging  ondergaan;  voor  ons  drijve  de  boot  niet  meer  op  den 
zwarten  vloed,  voor  ons  mogen  de  immer  wijkende  vruchten, 
het  bodemlooze  vat,  de  op  den  berg  te  vergeefs  gerolde  steen 
niet  meer  bestaan,  zijn  eerst  wij  daarom  de  bevoorregten  die 
een  geweten,  dat  heerlijk  Godsgeschenk,  in  ons  binnenste  om- 
dragen ? 

Maar  ook  omgekeerd ,  indien  wij  onze  wetenschappelijke  ont- 
wikkeling en  beschaving  niet  kunnen  behouden  dan  tot  den 
prijs  van  dien  kinderlijken  ootmoed,  dat  kinderlijk  vertrouwen, 
dien  kinderlijken  eerbied  en  liefde  jegens  God  te  verliezen,  die 
vorige  tijden  zouden  hebben  gekenmerkt;  weel  dan  over  onze 
ontwikkeling,  wee  over  onze  wetenschap.  Maar  zoover  is  het 
nog  niet  gekomen  en  God  verhoede  dat  het  ooit  zoover  kome. 
Integendeel,  laat  ons  op  den  helderen  dag  der  kennis,  en  bij 
het  volle  middaglicht  der  wetenschap  met  ontblooten  hoofde  ne- 
derknielen  en  het  onzen  Heiland  nazeggen: 

'*Geef  ons  heden  ons  dagelijksch  brood  en  vergeef  ons  onze 
schulden!''  A.  P. 
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Das  Verhdltnisz  der  heutigen  Strafgesetzgebung  zum 
Chrisienthum,  Studiën  von  c.  tbuhmek  Dr,  Frankfurl, 
H,  L.  Brönner^  1856. 

Dit  boek  is  een  dier  zeldzame  boeken,  die  ons  den  schrijver 
gunstiger  doen  kennen,  dan  hij  zich  zelven  tracht  te  vertoonen. 
Beeds  de  titel ,  wij  bekennen  het  gaarne ,  deed  ons  een  opstel 
verwachten,  waarin  bij  een  scheeve  voorstelling  van  de  betrek- 
king der  godsdienst  tot  den  staat,  eenige  willekeurige,  in  het 
abstracte  welligt  zeer  fraaije  beschouwingen  zouden  worden  me- 
degedeeld over  datgene  wat  misschien  plaats  zou  kunnen  heb- 
ben, wanneer  alle  menschen  uitmuntende  Christenen  waren- 
Wij  hebben  toch,  helaas!  door  de  ondervinding  een  weinig  wan- 
trouwen geleerd  te  koesteren  in  de  welgemeende  pogingen  om 
van  uit  een  absoluut,  positief  Christelijk  standpunt  eenig  ge- 
deelte der  menschlijke  wetenschap  toe  te  lichten,  en  het  is  ons 
naauwelijks  euvel  te  duiden  zoo  wij  reeds  van  te  voren  een 
zekeren  weerzin  gevoelen  tegen  de  lezing  van  dus  genaamde 
Christelijk-wijsgeerige ,  doch  maar  al  te  dikwijls  buiten  posi- 
tieve zaakkennis  omgaande  redeneeringen,  die  den  geleerde  in 
zijn  studeervertrek  welligt  vermaken  kunnen ,  doch  voor  een  ge- 
zonde en  werkzame  praktijk  bijzonder  nyeinig  bouwstoffen  ople- 
veren, die  in  waarheid  bruikbaar  worden  bevonden.  Daarge- 
laten de  eigenaardige  wereldbeschouwing,  die  tbummeb  ons 
op  pag.    185 1)   mededeelt,    deden   reeds    eenige   uitdrukkingen 


1)  Wg  lezen  daar  o.  a.  "Aaf  der  einen  Seite  bedrohen  Seachen  und  Faulnisz 
nancherlei  Art,  Erdbeben,  Thenrung,  Ueberschwemmangen,  Türkenkrieg  das  viel&ch 
gewante  Menschengeelecht  in  der  alten  Welt,    anf  der  andem  setzt  das  Bandnisz, 
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en  oordeelyellingen  in  het  b^n  des  werks,  ons  een  minder 
gunstig  vermoeden  opvatten  van  hetgeen  ons  hier  ter  lezing 
zou  worden  aangeboden  ^). 


welches  zam  VernichtaDgskampfe  gegen  die  heilige  Allianz  aas  dem  sampfigen 
AbgroDde  von  Anarchie  and  Re?olotioii,  ▼on  Antichrist  ond  Belial  heraasgestiegen 
ist,  sein  unheimliches  Streben  fort,  die  übrigen  Staaten  and  Völker  darch materiel' 
len  Köder  nber  ihre  ewigen  Interessen  zn  taoschen ,  und  somit  die  Genossen  fur  den 

Vemichtangskampf  zn  Termehren Namentlich  fbrdert  besonders  der  gegen- 

wartige  Moment  zo  der  Betrachtnng  anf ,  ob  denn  wirklich  das  Repr&sentativsystem 
mit  Urwahlen,  Wahlagitationen ,  Anstachelang  zn  Partheispaltungen ,  öffentlieher, 
rhetorischer ,  oberflachlicher  Besprechong  der  heiligsten  Fragen  des  Rechts,  der 
Sitte  and  des  Staats,  im  Christenthum  seine  Rechtfertigang  findet,  and  derWider- 
stand  oder  das  Passiye  Verhalten  der  Co«8er?ati?en  nicht  aas  dem  mehr  oder  weoi- 
ger  bewassten  Zweifel  daran  her^orgeht?" 

1)  W^  halen  enkele  dezer  nitdrakkingen  en  geloofsbelgdenissen  des  schrijvers  aan, 
waarvan  men  zal  toestemmen  dat  z\j  dit  ongnnstige  vermoeden  konden  wettigen: 

(pg.  5)  "Hier  interessirt  es  ans  zonachst,  dasz  in  dem  Verbrechen der Religions 
störang  ohne  allen  Unterscheid  jede  '*im  Staate  bestehende  Religionsübang"  (?) 
gleichgestellt  and  damit  Verbrechen  gradeza  gegen  das  Christentham,  z.  B.,  die 
VerleitoDg  eines  Christen  zam  Abfall  Tom  Christenthum,  die  Verbreitang  des  Un- 
glaabens ,  der  Versoch ,  eine  der  Christlichen  Religion  widerstrebende  Irlehre  atu 
za  streaen,  in  dieselbe  linie  gebracht,  ja  die  öffentlich  irgend  einer  beliebigen 
Religion  bezeigte  Verachtong  als  Verbrechen,  dagegen  die  Beleidignng  einer gesetz- 
lich  anerkannten  Kirehe  nor  als  Vergehen  oder  Uebertretang  aafgefaszt  wird.  Schon 
wenn  man  eine  Kirehe  and  eine  blosze  Religionsgesellschaft  (sic)  gleichstellt,  eer- 
stort  man  die  nothwendige  Grondlage  eines  Christlichen  Staats.  Dorch  dnen  solchea 
liberalen  Wirrwarr  ist  es  möglioh  geworden,  dasz  selbst  oonfessionslose  Religions- 
gesellschaften  als  Staatskirchen  anerkannt  werden  mussen." 

£n  verder,  pg.  7:  "Die  Entfremdong  der  Gesetzgebangswissenschaft  vum  Chris- 
tentham  hat  ihre  bitteren  Friiehte  getragen.  Man  ist  dadorch  ia  die  seltsamsten 
Schwankangen  gerathen.  £m  gefeierter  Rechtsgelehrter  hat  onlangst  den  Satz  aof- 
gestellt:  Ein  "vernünftiger"  Gesetzgeber  müsse-^aos  zwei  Qoellen"  scfaöpfen. 
Das  Christentham  wird  aber  dabei  ganzlich  ignorirt.  Diese  Qoellen  sind  viehnehr 
"die  Wissenschaft,  welche  sich  freilich  selbst  wieder  in  einer  bestendigen  Fortbil- 
dang  befindet"  ond  "das  Volksrechtsbewasztsein ,"  "an  welches  sich  der  Gesetz- 
geber anschlieszen  müsse."  Ein  solche  Schmahong  mosz  sich  nnser  Christentham 
gefallen  lassen." 

En  pg.  11:  waar  de  patemeele  staatstheorie  voor  den  dag  komt:  "Was  ist  das 
non  für  eine  Gerechtigkeit,  die  man  dem  Staate  zoweisen  willP  Er  ist  vielmehr  ohne 
alle  ond  jede  Berechtigong ,  es  fehit  ihm  jedes  Maasz,  jedeSchranke,  nm  Gerechtig- 
keit zo  üben,  wenn  er  nicht  sein  Dasein  and  seine  Legitimation  von  der  gottlichen 
Gnade  herleitet,  and  von  dieser  gottlichen  Gnade  stammt  aach  das  Amt  des  Staats 
zo  strafen,  welche  er  als  eine  Pflicht  zo  üben  hat,  ond  nicht  als  ein  Recht" 

Pg.  63.  Es  giebt  kein  Volksrechtsbewusztsein ,  es  ist  dies  eb  Phantom,  eine 
Chimare,  eine  Grille  moderner  Utopisten.  Ara  wenigsten  giebt  es  ein  so  bewahrtes 
oder  aoch  nor  mit  genügender  Zoverlassigkeit  erkennbares,  om  ihm  eine  Gewalt 
einzuraumen,  die  nor  Denen  zokommt,  welchen  das  göttliohe  Gebot  mit  derStraf- 
pflicht  betraoet  hat.  Wer  den  Folismassen  eine  solche  AutorilM  gugesieM,  èriehi 
mit  Christenthum  und  OffeTtbarung. 
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Wanneer  men  deze  aanhalingen  heeft  doorgelezen,  zal  men 
het  ons  gereedelijk  toestemmen  dat  de  beginselen  waarvan 
TBUMMEB  uitgaat  weinig  wetenschappelijk-belangrijks  belooven. 
Terwijl  wij  die  beginselen  kortelijk  willen  bespreken,  moeten 
wij,  met  betrekking  tot  het  onderhavige  werk  belijden  dat  wij 
in  zooverre  op  een  aangename  wijze  in  onze  verwachting  be- 
drogen zijn  geworden  als  het  ons  bi]  de  lezing  van  dit  boek 
gebleken  is,  dat  de  voornaamste  invloed  dien  tbd mme k  door  het 
Christendom  op  de  strafwetgeving  wil  uitgeoefend  zien,  zich 
hoofdzakelijk  bepaalt  tot  de  mededeeling  van  die  algemeen 
menschelijke  denkbeelden  van  billijkheid  en  humaniteit,  als  in 
geen  enkelen  beschaafden  Staat  kunnen  gemist  worden.  Zoo 
voert  hem  zijne  Christelijke  philanthropie  tot  resultaten ,  die 
wij  niet  anders  dan  gelukkig  kunnen  noemen,  als  bijv.  de  nood- 
zakelijkheid der  langzame  algemeene  afschaffing  der  doodstraf, 
alsmede  tot  het  roemen  van  het  cellulaire  gevangenisstelsel, 
althands  voor  dezulken,  die  slechts  voor  een  korten  tijd  van 
hunne  burgerlijke  vrijheid  moeten  beroofd  worden,  Een  andere 
uitkomst  waartoe  hij  geraakt,  is,  zoover  wij  kunnen  inzien, 
hoogstens  zeer  onschuldig.  Zij  geldt  de  vraag  of  in  het  cri- 
mineele  regt  iets  door  analogie  mag  beslist  worden  of  dat  de 
regel  nidla  poena  sine  lege  en  nullum  crimen  sine  poena  legaü 
met  onverbiddelijke  gestrengheid  moet  gehandhaafd  worden.  Tbum- 
MiB  is  natuurlijk  van  oordeel  dat,  daar  het  strafwetboek  slechts 
de  uit  den  aard  der  zaak  zeer  on  volkomene  uitdrukking  is  van 
de  eeuwige  idee   der   geregtigheid  door  het  Christendom  gege- 


Pg.  56.  Aasgegangen  wird  in  einem  solchen  Geseizbuche,  welches  zum  Christen- 
thom  das  richtige  Verhaltnisz  bewahrt  hat ,  von  dem  Postalate ,  dasz  jede  dem 
Chrigtenthome  and  der  Christlfchen  Sittenlehre  widerstrebende  Handlong  oder  Un- 
terlassong  strafbar  sei. 

Pg.  58.  Anderen  (niet-Christel\jke)  Staaten  masz  ihre  sittliche  Berechtigung  und 
ibre  Nothwendigkeit  abgesprochen  werden ,  man  kann  ihnen  nar  aas  Noth  Duldang 
angedeihen  lassen. 

En  eindeljjk,  pg.  87,  waar  S.  handelt  over  het  Cellalaire  gevangenisstelsel  toont 
h^  al  bijzonder  weinig  waarde  aan  praktische  resultaten  te  hechten:  "So  kamen sie 
za  der  Ansicht,  wenn  sie  auch  dem  System  oder  Princip  dem  Vorzug  einraumten 
es  eigne  sich  nar  für  gewisse  Persönlichkeiten ,  es  dürfe  aar  far  eine  karze  Zeit 
ftügewandt  werden.'  Man  berechnete  den  Werth  des  Princips  (horribile  dicta !)  nach 
den  bedenklichen ,  anzaverlassigen  Zahlen  entweder  von  angeblichen  Besserangsfallen 
oder  von  Recidiven.  Ja  man  liesz  sich  sogar  darch  einen  Popanz  scbrecken,  als 
eb  das  System  zam  Wahnsinn  führe,  and  diese  Drohang  fand  natürlich  bei  der 
bensehenden  fiüschen  Sentimentalitat  leichten  Eingang." 
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ven,  iedilre  analogie,  op  deze  idee  gegrond,  haar  goed  regt  heeft 
en  mitsdien  voor  ieder  bijzonder  geval,  waarin  bij  de  wet  niet 
voorzien  is  geworden,  volstrekt  beslissend  is. 

Ofschoon  wij  dus  geen  reden  vinden  om  in  eenig  belangrijk 
resultaat  van  den  Schrijver  te  verschillen,  en  wij  natuurlijk 
de  poging  waardeeren  van  ook  de  strafwetgeving  gedurig  aan  die 
edele  beginselen  te  herinneren,  als  alleen  door  het  Christendom 
in  stand  kunnen  worden  gehouden,  zoo  neemt  dit  niet  weg 
dat  wij  naar  de  mate  onzer  krachten  tegen  zijne  beginselen 
meenen  te  moeten  opkomen,  als  verderfelijk  in  ons  oog  zoowel 
voor  een  gezonde  beschouwing  der  godsdienst  als  voor  een  ge- 
zonde theorie  des  Staatsregts.  Het  zal  toch  de  aandacht  niet 
ontgaan  zijn,  dat  tbummbb^s  gedachten  over  strafwetgeving  in 
het  bijzonder  slechts  het  gevolg  mogen  heeten  zijner  staats- 
regtelijke  overtuiging  in  het  gemeen,  hetgeen  vooral  blijkt  uit 
het  citaat,  dat  wij  ontleenden  aan  pag.  11. 

Het  kan  inderdaad  aan  geen  twijfel  onderhevig  zijn  of  truh- 
]£SB  is  in  het  Staatsregt  die  leer  toegedaan  die  de  paterneele 
mag  heeten.  Bij  hem  bekleedt  de  Staat  de  plaats  eens  va- 
ders. Men  gevoelt  het:  waar  dit  beginsel  wordt  toegegeven,  zijn 
alle  de  consequentiën ,  waartoe  tbummbb  geraken  wil,  onweder- 
legbaar.  Bekleedt  de  Staat  met  betrekking  tot  zijne  burgers 
de  plaats  eens  vaders,  zoo  rusten  op  den  Staat  vaderlijke  plig* 
ten.  Zoo  is  hem  de  taak  van  opvoeden  opgedragen;  zoo  moe- 
ten hem  bij  het  vervullen  dier  taak  bepaalde  en  —  hetgeen 
dan  van  zelf  spreekt  —  Christelijke  beginselen  eigen  zijn,  zoo 
is  alles ,  gelijk  ook  uitdrukkelijk  door  tbummeb  beweerd  wordt , 
zoo  is  alles,  wat  tegen  de  voorschriften  des  Christendoms  strijdt 
strafbaar  door  den  Staat,  zoo  beweegt  hij  zich  onafhankelijk 
en  dus  ook  waar  het  noodig  is  in  weerwil  van  en  in  krachtig 
verzet  tegen  het  volksbewustzijn,  in  het  algemeen,  en  het  volks- 
regtsbewustzijn,  in  het  bijzonder,  en  zoo  is  eindelijk  (vergelijk 
ons  citaat  van  pag.  58)  iedere  Staat  als  incompetent  om  Staat 
te  zijn,  te  beschouwen,  die  niet  op  zuiver  christelijke  wijze 
is  ingerigt. 

Ook  is  niets  gemakkelijker  dan,  wanneer  men  eenmaal  deze 
paterneele  theorie  heeft  omhelsd ,  allerlei  verwijten  te  rigten  aan 
den  heerschenden  toestand,  en  vooral  aan  de  verschillende  wet- 
gevingen, die  op  een  geheel  ander  beginsel  zijn  gebouwd,  en 
het  spreekt  van  zelf  dat  men  zich  met  weinig  moeite  aan  hoogst 
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welsprekende  uitboezemingen  kan  toegeven  over  het  verschil  tns- 
schen  datgene  wat  in  abstracto  welligt  het  Ideaal  zon  kunnen 
heeten ,  en  de  omstandigheden  zoo  als  zij  na  eenmaal  zijn.  Dat 
verschil  dan  verder  op  rekening  te  schrijven  van  den  "libera- 
len Wirrwarr"  en  het  ongeloof  onzer  dagen  is  een  genoegen 
dat  men  den  verdediger  dezer  theorie  niet  kan  ontzeggen. 

De  vraag  blijft  echter,  zoo  wij  de  minder  kiesche  uitdruk- 
king willen  overnemen,  of  er  ook  niet  een  anti-liberale  '*Wirr« 
warf'  bestaat,  een  verwarring  van  denkbeelden,  die  bijv.  aan 
de  paterneele  staatstheorie  ten  grondslag  ligt. 

Het  komt  mij  voor  dat  het  onhoudbare  dezer  theorie  nergens 
meer  in  het  oog  springt,  dan  juist  waar  men  de  vergelijking, 
waarvan  zij  zich  bedient,  naauwkeurig  nagaat.  De  liefelijke 
beelden  waarin  zij  zich  aan  ons  mededeelt,  de  liefelijke  beelden 
van  vaderlijke  zorg^  van  vaderlijke  teederheid,  vaderlijke  opvoe- 
ding zijn  gewis  aantrekkelijk  en  brengen  de  dierbaarste  herinne- 
ringen onzer  jeugd,  den  gelukkigsten  tijd  onzes  levens  ons  voor 
den  geest.  Voor  wij  besluiten  kunnen  aan  den  Staat  de  tee- 
derheid en  de  liefde  toe  te  schrijven,  die  wij  in  het  vaderlijke 
huis  hebben  ondervonden,  en  waardoor  onze  gehoorzaamheid, 
onze  eerbied,  ons  vertrouwen  als  van  zelf  werden  opgewekt; 
voor  wij  besluiten  kunnen  op  grond  hiervan  ons  insgelijks  aan 
de  leiding  van  den  Staat  over  te  geven,  zooals  wij  ons  vroeger 
onder  de  leiding  eens  vaders  veilig  bevonden,  mogen  wij  er 
dien  Staat  wel  eerst  op  aanzien  of  hij  werkelijk  bevoegd  zij  tot 
de  taak  die  men  hem  op  de  schouders  wil  leggen. 

Wanneer  wij  nu  de  vergelijking  van  den  Staat  bij  een  vader 
naauwkeurig  bezien,  zoo  doet  de  vraag  zich  op,  wat  wel  den 
vader  zoo  bijzonder  geschikt  moge  maken  om  opvoeder  zijner  kin- 
deren te  zijn;  m.  a.  w.  waarom  in  de  vaderlijke  betrekking  het 
beste  middel  tot  opvoeding  gelegen  zij.  En  wij  kunnen  daar- 
voor geen  andere  reden  vinden  dan  deze,  dat  de  vader,  waar 
hij  het  best  zijn  taak  als  opvoeder  vervult,  in  den  regel  ten 
opzigte  zijner  kinderen  geen  andere  pligten  heeft  te  vervul- 
len. Immers,  waar  de  vader  den  ganschen  dag  en  al  zijn  tijd 
besteden  moet  om  in  het  onderhoud  van  zijn  kroost  te  voor- 
zien, zal  men  naauweli]ks  van  hem  een  uitmuntende  opvoeding 
zijner  kinderen  kunnen  verwachten.  Yeronderstel  dat  aan  de 
zorg  des  vaders  het  geheele  stofielijke  welzijn  zijner  lievelingen 
ware  toevertrouwd,  dat  hij  allereerst  het  geld  moest  verdienen 
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om  ze  te  voeden,  maar  ook  dat  voedsel  zelf  moest  bereiden, 
maar  ook  hunne  kleederen  zelf  moest  vervaardigen,  maar  ook, 
ingeval  van  krankheid,  de  geneesmiddelen  zelf  in  gereedheid 
moest  brengen,  ik  geloof  dat  uit  een  geestelijk  oogpunt  de 
opvoeding  der  kinderen  buitengemeen  zou  worden  verwaarloosd. 
Wij  herhalen  dus  dat  de  eigenaardige  geschiktheid  eens  vaders 
om  tevens  opvoeder  te  zijn  ook  voor  een  goed  deel  daarin  ge- 
legen is,  dat  hij  zoovele  andere  zorgen,  ais  zijn  kroost  be- 
hoeft, aan  de  behartiging  van  anderen  kan  overlaten.  Ja,  hoe 
meer  hij  dit  doen  kan,  hoe  beter  opvoeder  hij  in  den  regel 
zal  kunnen  zijn. 

Wat  nu  gewoonlijk  den  vader  tot  zulk  een  goeden  opvoeder 
maakt,  zou  daarvan  de  Staat  beroofd  kunnen  zijn?  Zouden  op 
hem  alle  zorgen  voor  het  tijdelijk  welzijn  zijner  burgers  kan- 
nen rusten  en  hij  tevens  de  geschiktste  persoon  zijn  om  in 
hunne  geestelijke  behoeften  te  voorzien.  Dat  aan  hem  de  zorg 
onzer  stoffelijke  belangen  is  toevertrouwd  ontkent  niemand.  Dat 
de  Staat  bestemd  is  onze  personen  en  eigendommen  te  bescher- 
men, dat  hij  ons  dwingen  moet  in  onze  behoeften  niet  door 
roof  maar  door  arbeid  te  voorzien,  dat  hij  ons  moet  nopen 
onze  geschillen  te  vereffenen  door  regterlijke  beslissing  en  niet 
door  den  sterken  arm ,  dat  het  zijn  taak  is  onze  geheele  krachts- 
ontwikkeling, waar  het  noodig  is,  tegen  een  anderen  Staat  aan 
te  wenden,  die  op  onze  eer  of  vrijheid  inbreuk  maakt,  wie  zal 
het  ontkennen?  Maar,  waar  nu  de  roeping  van  den  Staat ,  volgens 
aller  toestemming  reeds  zoo  uitgebreid  is,  kan  men  daar  den 
Staat  nog  met  de  zorg  onzer  geestelijke  belangen  belasten,  kan 
daar  de  Staat,  die  dus,  volgens  aller  toestemming  wederom,  al- 
thands  ook  is  een  inrigting  ter  bevordering  van  het  volksregt, 
kan  daar  de  Staat,  vragen  wij,  zooals  bijv.  tbummer  wil,  zich 
bemoeijen  met  de  vraag  of  een  kerk  een  belijdenis  heeft  ja  dan 
neen,  voor  en  aleer  hij  haar  bescherming  en  ondersteuning 
schenkt,  kan  daar  de  Staat,  zooals  mede  doorTBUMMEu  gewild 
wordt,  nagaan  en  uitmaken  wat  door  de  Christelijke  zedelijk- 
heid al  of  niet  veroordeeld  wordt.  Wij  denken  nogmaals  aan 
ons  citaat  van  pag.  56.  ^^ Een  Christelijk  strafwetboek  moet  van 
de  overtuiging  uitgaan  dat  iedere  handeling  die  roet  het  Chris- 
tendom ,  en  met  de  Christelijke  zedeleer  in  strijd  wordt  bevon- 
den, strafbaar  isf^  kan  men  zich  vreemder  beginsel  denken? 
en    ligt   niet   reeds   hierin    de  veroordeeling   der  zoogenaamde 
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paterneele  theorie.  Immers;  sluit  tbitmmeb  de  Boorosche  Staten 
buiten  de  rij  der  Christelijke  Staten?  Doet  hij  het,  dan  zul- 
len er  al  zeer  weinig  eigenlijke  Staten  overblijven,  want  hij 
heeft  beweerd,  dat  een  onchristelijke  Staat  in  het  geheel  geen 
Staat  mogt  heeten,  en  in  dat  geval  zou  het  waarlijk  de  moeite 
waard  niet  aijn  voorschriften  voor  een  of  twee  Staten  te  schrij- 
ven ,  want  de  Calvinistische  Staten  zouden  welligt  ook  moeten 
wegvallen.  Maar  neen,  hij  sluit  de  Boomsch-Catholieke  Staten 
niet  buiten.  Waar  vindt  de  Staat  dan  den  maatstaf  voor  de 
juiste  bepaling  van  hetgeen  Christelijke  zedeleer  moet  worden 
genoemd.  Is  het  op  Boomsch  gebied  geen  Christelijke  pligt, 
althands  eenmaal  ^s  jaars  ter  communie  te  gaan,  is  het  geen 
Christenpligt  iedere  week  de  vasten  te  houden,  is  het  geen 
Christenpligt  zich  op  een  eerbiedige  wijze  over  Paus  en  kerk 
in  woorden  en  geschriften  uit  te  laten,  is  het  geen  Christen* 
phgt  den  Bijbel  als  een  verboden  boek  te  schuwen?  En  zal 
de  Staat  dit  alles  als  strafbaar,  althands  als  strafwaardig  be- 
schouwen? Of  zou  het  iets  baten  wanneer  trtjmmeb  er  bij- 
voegt :  ^  sobald  der  Staat  sie  als  gemeingefahrlich  zu  ahnden  ver- 
pflichet  ist."  Veronderstel,  de  Belgische  Staat  volgde  deze  leer. 
Hij  zou  op  de  volgende  wijze  te  werk  moeten  gaan  en  zeggen: 
Wij,  die  op  dit  oogenblik  aan  het  bestuur  zijn,  behooren  tot 
de  B.  C.  godsdienst.  Het  is  onze  roeping  het  Christendom  toy, 
handhaven  en  wat  tegen  de  voorschriften  onzer  Christelijke  gods-^ 
dienst  strijdt  als  strafbaar  te  beschouwen ,  wanneer  althands  het 
algemeen  welzijn  in  gevaar  geraakt.  Daar  is  een  Protestant  die 
zich  in  een  volkomen  Boomsch  Catholieke  stad  bij  sommigen 
der  bevolking  indringt.  Hij  spreekt  over  geloofszaken,  hij  tast 
het  gezag  der  kerk  aan.  Het  getal  groeit  aan  dergenen  die 
naar  hem  luisteren.  Er  ontstaat  een  algemeen  misnoegen  onder 
het  volk  met  betrekking  tot  de  geestelijkheid.  De  dwaling  is 
overerfelijk.  Weldra  zal  het  geloof  des  volks  beginnen  te  wan- 
kelen  en  ineenstorten.     Wij  strafien  den  ketter. 

Tegen  deze  handelwijze  zon  tbummer  niets  kannen  inbren- 
gen. De  staat  heeft  het  Christendom  willen  handhaven,  de 
strafwet  is  christelijk  ingerigt,  wat  tegen  het  Christendom  strijdt 
is  als  strafbaar  beschouwd,  het  gold  hier  het  algemeen  welzijn, 
immers  het  algemeen  geloof,  de  handelwijze  is  wettig  en  goed. 

Maar  hiermede  heeft  trummer  zijn  eigen  vonnis  ondertee- 
kend.   Gesteld:   hij   is   Protestant  en   bij  de  onderstelling  dat 
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hij  A.  G.  is  heeft  men  zich  slechts  een  Protest,  staat  te  denken 
oin  het  voorbeeld  door  te  laten  gaan,  gesteld  dan:  hij  is  Pro- 
testant. Als  Protestant  bevindt  hij  zich  onder  een  B.  G.  be- 
volking. Als  Protestant  rusten  pligten  op  hem.  Onder  die 
pligten  is  deze,  dat  hij  zijne  medeburgers,  die  toch  zijne  broe- 
ders zijn,  trachte  te  bekeeren  van  de  dwaling  hons  weegs.  Hij 
gelooft  de  waarheid  te  bezitten.  Duizenden  rondom  hem  zijn 
in  dwaling,  jammerlijke  dwaling.  Hij  blijft  niet  stil  noch  zwij- 
gend. Hij  spreekt,  hij  spreekt  tegen  het  gezag  van  £ome, 
tegen  de  aanmatigingen  der  geestelijkheid  in  zake  des  geloofs, 
hij  maakt  zijne  vrienden  opmerkzaam  op  de  grove  ongerijmd- 
heden, die  hun  worden  gepredikt!  Ziedaar  de  B.  G.  Ghristelijke 
staat  geroepen  om  hem  te  bestrafifen,  om  hem  te  veroordeelen, 
en,  zoo  noodig,  om  hem  te  verbranden.  Ook  dié  laatsley  want 
het  is  duidelijk,  dat  indien  het  raadzaam  is  een  dwaling  te 
straffen,  het  nog  beter  is  haar  te  vernietigen,  en  het  is  even 
duidelijk,  de  geschiedenis  der  Hervorming,  vooral  in  Italië, 
heeft  het  geleerd ,  dat  dit  het  best  door  brandstapels  geschiedt. 

Wij  komen  dus  tot  deze  vermakelijke  uitkomst:  Indien  de 
staat  volgens  trxjmmer  zijn  strafwetboek  goed  heeft  ingerigt, 
zoo  zal  die  staat  hem  moeten  verbranden,  van  het  oogenblik 
dat  trummeb  zijn  heiligste  pligten  vervult. 

Neemt  trumiceb  deze  conclusie  aanp  Kan  hij  haar  weigeren, 
zoolang  hij  zijne  praemissen  vasthoudt? 

Is  het  niet  ^gemeingefahrlich^^  het  gemeen  geloof  der  natie 
aan  het  wankelen  te  brengen,  strijdt  het  niet  met  de  eerste 
voorschriften  des  B.  C.  Ghristendoms,  het  gezag  van  de  eerste 
bron  der  goddelijke  waarheid,  het  gezag  van  den  Paus,  aan  te 
tasten?  Wanneer  men  het  nogthands  aantast,  is  men  dan  straf- 
baar of  niet? 

Van  waar  dat  trtjmmeb  deze  conclusie  niet  heeft  vooruit- 
gezien en  zich  daardoor  van  zijn  vreemd  beginsel  niet  heeft 
laten  terughouden  ?  Omdat  men ,  bij  het  opstellen  van  een  alge- 
meene  theorie,  vaak  uitsluitend  aan  het  bijzondere  geval  denkt, 
waarvoor  men  de  theorie  noodig  heeft,  en  alle  andere  gevallen, 
waarin  de  theorie  evenzeer  geacht  wordt  te  zullen  voorzien, 
geheel  en  al  uit  het  oog  verliest.  Tkümmer  denkt  in  waarheid 
slechts  aan  een  Protestantschen  en,  welligt,  streng-Lutherschen 
staat ,  gelijk  een  ander  bij  het  verdedigen  der  paterneele  theorie 
aan  een  Gereformeerden  staat  denkt,  en  daar  beiden  wenschent 
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dat,  wat  door  den  Lutherschen  of  Gereformeerden  staat  als  waar- 
heid moet  erkend  worden ,  bij  allen  ingang  vinde ,  zoo  geeft  hij 
aan  dien  staat  een  magt,  waarvan  het  hem  alles  behalve  wel- 
kom zijn  zou,  zoo  een  andere,  bijv.  een  Boomsche  staat,  ze  ook 
voor  zich  wenschte.  Maar  nu  bemerkt  men  dan  ook,  dat  de 
paterneele  theorie  voor  weinig  anders  dienen  kan  dan  om  intole- 
rantie te  bevorderen ,  en  dat ,  waar  men  haar  heeft  omhelsd ,  de 
leer  der  eenheid  van  kerk  en  staat  onmiddelijk  voor  de  hand 
ligt  en  wel  als  een  gevolg,  waaraan  men  zich  niet  onttrekken 
mag.  Want  zal  de  staat  het  Christendom  tot  grondslag  voor 
zijn  strafwetboek  maken,  zoo  zal  ieder  ongeloovige,  die  van 
zijn  ongeloof  geen  geheim  maakt,  voor  het  publiek  welzijn 
schadelijk  wezen  en  strafbaar  zijn,  maar  is  hij  strafbaar,  hoe 
zal  hij  benoembaar  wezen  voor  staatsbetrekkingen ,  hoe  zal  hem 
een  gedeelte  van  de  regering  worden  toevertrouwd?  en  kan  het 
hem  niet  worden  toevertrouwd,  zoo  moet  er  van  ieder  beambte 
van  den  staat  een  geloofsbelijdenis  gevorderd  worden,  want 
zonder  deze  zou  een  ongeloovige  zijn  ongeloof  geheim  kunnen 
houden  en  wachten  tot  het  oogenblik  waarop  hij  een  hoogen 
en  invloedrijken  post  bekleedde,  om  dan  voor  den  dag  te 
komen  met  hetgeen  hij  voor  waarheid  houdt  en  dus  ook  met 
de  bestrijding  van  datgene,  wat  hij  als  een  treurige  dwaling 
moet  aanmerken. 

Het  Christendom  en  zijne  zedelijke  voorschriften  in  staat  een 
strafwetboek  te  vormen?  Maar  waarom  verkondigt  tbumker 
de  ergste  onverdraagzaamheid  niet  luide  en  opregt  in  kerk  en 
staat!  Hoe,  zal  op  den  staat  de  pligt  rusten,  de  pligt,  heilig 
en  dierbaar  als  de  pligt  eens  vaders,  van  den  moordenaar  te 
straffen  omdat  hij  tegen  Gode  gebod  heeft  gezondigd  en  zijne 
genade  heeft  verwaarloosd,  en  zal  hij  den  Hoogleeraar,  die 
in  de  teedere  gemoederen  der  jeugd  het  zaad  des  ongeloofs, 
d.  i.,  des  opstands  tegen  Qod,  uitstrooit  ongedeerd  zijnen  weg 
laten  vervolgen?  Men  zal  hem  afzetten.  Blijft  hem  het  mid- 
del der  drukpers  niet  over?  Men  zal  zijne  werken  verbieden. 
Vermag  hij  niet  meer  te  spreken?  Men  zal  hem  opsluiten. 
Begt  zoo.  Hij  treedt  zijn  kerker  binnen,  hij  is  aan  den  zelfden 
keten  geboeid  met  een  moordenaar.  Daar  zit  de  moordenaar 
van  eenige  onsterfelijke  zielen  naast  den  moordenaar  van  een 
menschelijk  ligchaam  neder.  Zij  brengen  te  zamen  den  nacht 
over,   die   voor   den  moordenaar  van  het  menschelijk  ligchaam 
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vreeaselijk  is,  want  morgen  zal  hij  niet  meer  zijn,  maar  de 
moordenaar  der  zielen  heeft  gerast  geslapen;  slechts  eenige 
jaren  gevangenschap  is  zijn  straf. 

Is  dit  geen  schreeuwende  onbillijkheid,  en  zal  men  die 
strafwet  christelijk  noemen?  Neen,  de  doodstraf  voor  den 
leeraar  van  onchristelijke  stellingen,  en  goddelooze  beginselen 
is  onvermijdelijk! 

En  toch  gevoelt  een  ieder  dat  zij  onmogelijk  kan  worden 
toegepast.  Waarom  gevoelt  dit  een  ieder?  Omdat  men  be- 
grijpt dat  het  straffen  door  den  staat  juist  niet  geschiedt,  om- 
dat de  misdaad  tegen  Gods  gebod,  maar  omdat  zij  tegen  het 
algemeen  welzijn  strijdt;  en  juist  niet  is  het  vervullen  van  een 
pligt,  maar  het  uitoefenen  van  een  regt;  een  r^  dat  de  staat 
bezit,  als  inrigting  ter  bevordering  en  instandhouding  van 
volksregt. 

Het  verbranden  der  ketters  door  de  B.  G.  kerk  komt  mij 
niet  zoo  ongerijmd  voor,  maar  wel  schijnt  mij  ongerijmd 
de  paterneele  theorie  te  huldigen  en  de  consequentie,  die  er 
op  de  wettigste  wijze  uit  voortvloeit,  te  verwerpen.  Mag  het 
overbodig  heeten  ook  een  zwakke  poging  te  wagen  om  een  leer 
ten  toon  te  stellen  waarvoor  nog  in  onze  dagen  geen  duisterlin- 
gen,  geen  dweepers,  maar  mannen  als  verdedigers  zijn  opge- 
treden, die  in  andere  opzigten  op  onze  diepste  bewondering 
en  hoogachting  regt  hebben. 

Maar  wij  zouden  de  aandacht  der  lezers  van  dil  tijdschrift 
niet  voor  de  bestrijding  dezer  leer  vragen,  waren  wij  niet  over- 
tuigd dat  zij  nog  uit  een  hooger  dan  bloot  staatsregtelijk 
oogpunt  te  veroordeelen  is.  Wij  zijn  overtuigd,  inzonderheid 
op  het  gebied  van  het  staatsregt,  maar  ook  in  het  algemeen, 
dat  wanneer  het  Christendom,  gelijk  in  onze  dagen  meermalen 
pleegt  te  geschieden,  niet  wordt  opgevat  als  een  beginsel,  als 
een  zuurdeesem,  maar  als  een  uitwendige  wet,  de  zaak  des 
Christendoms  benadeeld  wordt  en  zij  in  plaats  van  aan  de 
conscientiën  der  menschen  te  worden  aangeprezen,  meer  en  meer 
in  een  hatelijk  daglicht  wordt  gesteld. 

Naar  aanleiding  van  t&ukmeb's  arbeid ,  willen  wij  hierbij  nog 
eenige  oogenblikken  stilstaan. 

In  ons  oog  kan  het  niet  genoeg  herhaald  worden,  dat  het 
Christendom  naar  zijn  subjectieve  beteekenis ,  een  gezindheid  is 
en  niet  bestaat  in  het  opvolgen  van  een  uitwendige  wei   Even- 
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zeer  moet  er  steeds  op  gedrukt  worden,  dat  waar  men  het  als 
het  opvolgen   van   een   wet  aanmerkt,  men  de  geheele  ontwik- 
kelingsgeschiedenis  der  menschheid  miskent.     Nog  meer,  waar 
men   het    Christendom,    objectief,  als    een    uitwendige  wet  be- 
schouwt en,  subjectief,  als  het  gehoorzamen  aan  die  wet  en  men 
tegelijk    aan    de   Catholiciteit   des   Christendoms  gelooft,  d.  i., 
tegelijk   vasthoudt  dat  het  Christendom  een  godsdienst  is  voor 
alle  tijden,  alle  wereldstreken,  alle  menschen,  men  in  de  groot- 
ste  tegenspraak    met   zichzelveu  vervalt.     Dit  kan  niet  duister 
zijn.     Immers    zal    het   voortreffelijke   en  ook  reeds  het  bruik- 
bare  van    een    wet,   wel   daarin   gelegen  zijn,  dat  zij  overeen- 
komstig   met    de   plaatselijke    en   tijdelijke  omstandigheden  zij 
ingerigt  van  hen  voor  wie  de  wet  wordt  gegeven.     ledere  wet, 
zal  zij  goed  zijn,   heeft  dus  iets  zeer  locaals,  iets  zeer  bijzon- 
ders,   wat    haar   juist    tot   een  goede  wet  maakt.     Zoo  was  de 
Mozüsche   godsdienst    een    wet,    die   zich  dan  ook  slechts  tot 
een  volk  beperken  kon.     Is  nu  de  Catholiciteit  van  het  Chris- 
tendom   een   onbetwistbaar  feit,   heeft  de  ervaring  van  zoovele 
eeuwen    uog    geen    enkele  maal  bewezen,  dat  voor  een  bepaald 
volk  of  voor   een  bepaalde  klasse  van  menschen  het  Christen- 
dom, als  godsdienst,  niet  geschikt  mogt  heeten,  zoo  kan  reeds 
daardoor  het  Christendom  geen  uitwendige  wet  zijn,  maar  moet 
het  iets   wezen   wat   zich  tot  op  zekere  hoogte  verdraagt,  met 
verschillende   toestanden,    met    verschillende    gevoelens   in   een 
voord.  Zal  het  Christendom  een  wet  zijn  en  zich  nogthands  met 
verschillende  gegevens  tot  op  zekere  hQogte  moeten  verdragen, 
zoo  zal,  daar  de  aard  dier  gegevens  gewoonlijk  aan  weinig  ver- 
andering   onderhevig    is,    de    wet    iets,   welligt  veel,  van  hare 
eischen    moeten    afslaan,    wat    met   het    absoluut   karakter  des 
Christendoms    weder   in   lijnregten   strijd  is.     Waar  men  daar- 
entegen het  Christendom,  ik  herhaal  het,  naar  zijn  subjectieve 
beteekenis,   als  een  gezindheid  opvat,  daar  kan  men  zich  geen 
gegeven  denken,  dat  of  een  wezenlijk  beletsel  voor  het  koeste- 
ren der  gezindheid  zou  opleveren,  of  niet,  waar  het  noodig  is, 
door  de  kracht  der  gezindheid  zou  kunnen  opgeheven  worden. 
Het    behoort    zeker    tot  de  verdiensten  der  kerkhervorming, 
de  godsdienst,  het   geloof,    te    hebben    opgevat   als    een   zaak 
des  harten ;  zij  heeft  dit  gedaan  in  onderscheiding  van  de  S.  G. 
kerk  die  het  geloof  een  zaak  des  verstands  noemt.     Waar  het 
geloof  als  een  zaak  des  harten  begrepen  wordt,  daar  is  de  be- 
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trekking  van  den  godsdienstigen  man  tot  de  dingen  der  wereld 
niet  moeijelijk  aan  te  geven.  De  waarlijk  godsdienstige  man 
is  nooit  niet  godsdienstig.  De  godsdienst  is  hem  niet  een 
kleed,  dat  hij  nu  eens  aflegt,  dan  weder  aanneemt,  maar  zij  is 
hem  ook  evenmin  een  harnas,  dat  hem  ongeschikt  maakt  voor 
den  dagelijkschen  arbeid.  Laat  ons  na  echter  zien,  waar  juist 
zijn  godsdienst,  zijn  Christendom  hem  toe  brengen  zal.  Zal 
bijv.  bij  de  beschouwing  der  natuur  die  godsdienstige  gezind- 
heid hem  leiden  tot  het  star  vasthouden  aan  natuurfeiten ,  die 
hem  nooit  uit  de  ervaring  gebleken  zijn,  ja,  zelfs  door  de  er- 
varing luide  en  gedurig  worden  wedersproken;  zal  hij  angst- 
vallig aan  traditioneele  en  schijnbaar  door  de  godsdienst  ge- 
waarborgde voorstellingen  omtrent  de  wereld,  haar  ontstaan, 
haar  geschiedenis,  haar  karakter  blijven  hangen?  Of  zal  hij 
zeggen,  zoo  menigmaal  hij  zich  tot  de  studie  der  natuur  be- 
geeft: "Hier  opent  zich  voor  mij  het  heerlijk  boek  der  heer- 
lijke schepping  Gods;  de  schepping  van  mijn  Vader,  die  in  de 
Hemelen  is;  ik  wil  iedere  bladzijde,  ik  wil  iedere  letter  van 
dat  boek  naauwkeurig  bestudeeren,  ik  wil  er  uit  leeren  welke 
wetten  God  aan  zijn  schepping  heeft  gesteld,  ik  wil  trachten 
op  te  klimmen  tot  de  wondervoUe  orde,  tot  de  heerlijke  har- 
monie, die  in  dit  werk  zijner  handen  heerscht  en  waarvan  het 
mij  eerst  gegeven  is  de  eerste  verrukkelijke  sporen  te  ontdek- 
ken.*^ Zoo  zal  de  godsdienst  de  studie  van  den  natuuronderzoe- 
ker heiligen,  zij  zal,  wel  verre  van  zijn  geest  te  binden,  zijn 
geest  gedurig  verheffen  tot  de  gedachte  van  het  oneindige,  zij 
zal  hem  aanmoedigen  en  sterken  bij  den  meest  moeitevoUen 
arbeid.  Want,  wie  zal  met  meer  liefde  de  schepping  navor- 
schen,  hij,  die  in  haar  slechts ^de  toevallige  vereeniging  ziet  van 
atomen  en  stoffelijke  krachten,  of  hij,  die  in  haar  het  kunstig 
werk  van  een  liefdevoUen  God  herkent.  Waar  de  natuur  hem 
niet  anders  vertoont  dan  een  eeuwige,  onafzienbare  rei  van 
oorzaken  en  gevolgen,  en  hij  nergens  den  vinger  Gods  ziet 
werken,  maar  overal  slechts  stof  waarneemt,  daar  zal  de  gods- 
dienstige natuuronderzoeker  niet  klagen,  dat  hij  God  niet  heeft 
gevonden,  maar  hij  zal  nederknielen  van  dankbaarheid  ook  reeds 
voor  de  kennis  van  een  klein  gedeelte  van  het  werk  van  dien 
God,  dien  hij  reeds  bezit  in  zijn  hart,  en  wiens  bestaan  hij 
niet  van  grootsche  en  indrukwekkende  natuurverschijnselen  zal 
behoeven  te  leeren. 
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En  zou  het  met  de  overige  menschelijke  wetenschappen  anders 
gelegen  zijn?  Zoo  de  wetenschappelijke  man,  op  welk  gebied 
der  wetenschap  ook,  er  zijn  behagen  in  schept,  niet  om  opper- 
magtig  vast  te  stellen  wat  hem  aangenaam  is  of  redelijk  voor- 
komt, maar  om  ernstig  en  getrouw  de  feiten  op  te  teekenen,  zoo 
als  de  ervaring  ze  hem  kennen  doet,  zal  hij  in  zijn  godsdienst 
nimmer  een  belemmering,  maar  immer  een  kracht  vinden,  die 
hem  met  moed,  met  vertrouwen,  met  blijdschap  vervult.  Op 
het  gebied  van  het  staatsregt  bijv.  zal  hij  steeds  warsch  zijn  van 
aan  zijn  godsdienst  eenig  ideaal  te  ontleenen,  dat  vooraf  vast 
staat  en  waarnaar  alles  gevormd  behoort  te  worden,  maar  zijn 
godsdienst  zal  hem  nederig  de  vraag  doen  onderzoeken:  Hoe 
wil  God  dat  dit  bepaalde  volk,  op  dit  bepaalde  oogenblik,  met 
deze  bepaalde  nationaliteit  en  eigenaardigheden  geregeerd  worde? 
Hoe  zal  ik  met  mijne  wetgeving  mij  het  best  aansluiten  aan 
de  bestaande  en  onder  de  leiding  van  Gods  voorzienigheid  in 
het  leven  geroepene  ontwikkeling  mijns  volks?  Zoo  zal  de 
godsdienstige  onderzoeker  van  het  staatsregt,  zoowel  als  de  gods- 
dienstige staatkundige  zich  nooit  verdiepen  in  geliefkoosde 
theoriën,  die  in  de  werkelijkheid  niet  proef  houdend  blijken  te 
zijn,  maar  hij  zal  gemoedelijk  en  naauwkeurig  de  wording,  de 
geschiedenis,  het  karakter  zoowel  als  den  tegenwoordigen  toe- 
stand zijner  natie  nagaan,  immers  zal  hij  dan  weder  een  blad- 
zijde hebben  gelezen  van  het  groote  boek  der  daden  Oods ! 

Nu  laat  zich  dus  reeds,  want  wij  hopen  met  deze  voorbeel- 
den te  kunnen  volstaan,  het  standpunt  aanwijzen,  van  waar 
TKüMiiEE^s  beweering  dient  getoetst  te  worden ,  als  hij  ons  ver- 
zekert, *dat  het  volksregtsbewustzijn  in  het  geheel  niet  als 
bron  voor  de  wetenschap  mag  gebruikt  worden,  ja  zelfs  dat 
hij,  die  déze  bron  erkent,  in  den  grond  der  zaak  met  Christen- 
dom en  openbaring  heeft  gebroken. 

Wij  hebben  hier  weder  voor  ons  die  mechanische  en  verwer- 
pelijke opvatting  van  het  Christendom ,  die  reeds  zooveel  kwaads 
heeft  gesticht.  Het  is  duidelijk  dat  trummer  —  en  is  hij  de 
eenigste?  —  het  volksregtsbewustzijn  of  het  volksbewustzijn 
geheel  miskent  als  een  bron  waaruit  voor  de  wetgeving  van 
een  bepaald  volk  de  kennis  van  Gods  wil  zou  kunnen  worden 
geput.  Het  Christendom  als  bron  voor  de  kennis  van  dien  wil 
staat  hier  klaarblijkelijk  geheel  geïsoleerd ;  het  wordt  hier  be- 
schouwd als  een  uitwendige  wet,  wier  uitspraken  wel  verre  van 
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met  die  van  het  volksbewustzijn  te  moeten  strooken,  de  stem 
van  dat  volksbewustzijn  geheel  tot  zwijgen  moet  brengen.  Mag 
dit,  ik  zeg  niet  wetenschappelijk,  maar  godsdienstig  of  chris- 
telijk heeten?  Mag  het  godsdienstig  heeten  met  één  enkelen 
slag  het  volksregtsbewustzijn  op  zijde  te  schuiven ,  als  ware  dat 
geheel  en  al  buiten  Gods  wil  of  leiding  ontstaan  ,  als  ware  het 
bloot  toevallig,  dat  het  zich  op  een  bepaald  oogenblik  juist  zoo 
uitspreekt  en  niet  anders?  Hangt  dan  dit  aldus  miskende  regts- 
bewnstzijn  niet  met  de  geschiedenis  des  volks  zamen?  En  is 
die  geschiedenis  slechts  in  menschelijke  willekeur  geworteld , 
of  is  zij  niet  wederom  het  boek  der  daden  zoowel  als  der  lei- 
dingen GodsP  Moge  de  vox  popnli  al  niet  op  zichzelve  de  vox 
Dei  wezen,  zou  daarom  in  de  vox  populi  de  vox  Dei  in  het 
geheel  niet  te  onderscheiden  zijn? 

En,  wat  zal  men  aanvangen  met  eene  wetgeving,  die  in 
het  volksbewustzijn  haar  grond  niet  heeft?  Zal  zij  van  eenige 
kracht,  van  eenige  waarde,  van  eenigen  duur  kunnen  zijn? 
Hoe  zou  men  het  kunnen  verwachten?  Maar  indien  haar 
kracht  en  haar  waarde  voornamelijk  daardoor  gewaarborgd  ziju, 
dat  zij  in  het  volksbewustzijn  wortelt,  moet  dan  ook  niet  het 
regtsbewustzijn  des  volks  een  bron  voor  haar  genoemd  worden, 
waaruit  zij  ijverig  putte  en  zijn  het  dan  niet  juist  de  Christe- 
lijke overtuigingen  van  den  wetgever  of  den  staatkundige,  die 
hem  nopen  die  bron  te  gebruiken? 

De  tijd  schijnt  nog  ver  te  zijn,  waarin  men  algemeen  het 
Christendom  als  een  levendmakend  beginsel  ook  voor  de  weten- 
schap zal  huldigen  en  niet  als  een  wet  zal  opvatten,  die  het 
leven  doodt.  Het  naderen  van  dien  tijd  wordt  niet  Bevorderd 
door  boeken  als  van  trummbr  en  daarom  hebben  wij  getracht 
op  de  verkeerde  strekking  van  dit  werk ,  dat  overigens  in  som- 
mige opzigten  wel  behartiging  verdient,  opmerkzaam  te  maken. 

A.  R 
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HOMILETIEK. 


voii  PLülsCHE  ZUM  GEisTE.  Seudpredigten  an  die  Evan- 
gelUchen,  Qeêchrieben  von  Jenseita  der  Alpen.  Zürich, 
Druck  u.   Verslag  von  orell.     Füssli  u,  C^,  1856. 

Deze  leerredenen  zijn  negen  in  getal  en  behandelen  Eom. 
XII:  7;  Eom.  XII  :  11;  (tweemaal).  Matth.  IV  :  4;  Handd. 
der  App.  XVII -.22-28;  Joh.  XI:  53;  Joh.  VI:  63;  (tweemaal) 
Joh.  IV  :  19-24. 

De  eerste  leerrede  heeft  tot  tekst  een  gedeelte  van  de  woor- 
den die  in  hun  geheel  aldus  laiden :  ^*  Zoo  laat  ons  die  gaven 
besteden,  hetzij  profetie  naar  de  mate  des  geloofs,  hetzij  be- 
diening, in  het  bedienen;  hetzij  die  leert  in  het  leeren."  Het 
is  onmogelijk  deze  rede  te  lezen,  zonder  zich  te  verblijden, 
dat  tegenover  het  in  Duitschland  meer  en  meer  ontwakend  Lu- 
theranisme nog  stemmen  worden  gehoord  die  spreken  voor  de 
vrijheid  des  geestes,  voor  de  Christelijke  vrijheid.  Is  uit  den 
aard  der  zaak  een  geregelde  bewijsvoering  hier  niet  te  verwach- 
ten, dit  gemis  wordt  welligt  vergoed  door  den  gloed,  door  de 
kracht  zoowel  als  door  den  ernst,  waarmede  deze  prediker  het 
als  zijne  overtuiging,  als  zijne  heilige  overtuiging  uitspreekt, 
dat  van  geen  vleesschelijken  arm,  in  welken  vorm  ook,  eenig 
heil  voor  de  kerk  van  Christus  te  wachten  is,  en  men  alzoo 
niet  langer  aan  de  letter  der  geloofsbelijdenissen  van  vroegeren 
tijd  angstvallig  behoort  te  kleven,  maar  met  het  Christelijk 
beginsel  in  het  hart,  zich  geen  andere  taak  moet  voorstellen 
dan  de  bevordering   van   het   Koningrijk   Gods  en  mede  moet 
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werken  om  dien  dag  te  verhaasten ,  waarop  het  Christendom  in 
waarheid  zijne  bestemming  zal  hebben  bereikt,  en  het  een  kracht 
zal  blijken  te  zijn,  waarvan  alles  doortrokken  is. 

Het  komt  dus  aan  op  het  beginsel  waarvan  men  aitgaat,  op 
den  geest  waarin  men  werkzaam  is ;  die  geest  moet  Gods  geest 
zijn;  om  dit  te  betoogeu  strekt  de  tweede  rede ,  die  tot  opschrift 
heeft:  zijt  vurig  van  geest;  en  dje  de  levendige,  de  krachtige 
eigenschappen  des  geestes  tracht  aan  te  toonen,  hoezeer  ook 
niet  voorbij  wordt  gezien  dat  in  de  stille  daad,  het  stil  opvol- 
gen van  Gods  wil  en  volbrengen  van  Gods  werk  de  voornaamste 
kracht  gelegen  is.  Dit  komt  vooral  uit  in  de  derde  preek  over 
de  woorden :  dient  den  Heer  (want  voor  deze  lezing  verklaart 
zich  de  Schrijver).  Ook  hier  handhaaft  zich  in  zijn  volle  be- 
teekenis  het  schoone  motto  van  den  geheelen  bundel :  vom 
Fleische  zum  GeiHe.  Schoon  wordt  aangetoond  door  hoeveel 
strijds  en  gebeds  alleen  de  mensch,  onder  de  heerschappij  des 
vleesches,  een  dienaar  van  God  en  mede-arbeider  in  het  gees- 
telijk rijk  des  Heeren  worden  kan ;  en  over  de  uitwendige  dienst 
van  God  handelende,  roemt  hij  de  Evangelische  kerk  gelukkig, 
die  wel  veel  heeft  afgeschaft  waarvan  ons  verstand  of  ons  ge- 
voel welligt  zou  hebben  geoordeeld  dat  het  blijven  moest,  maar 
die  op  het  onvergankelijk  Gods  woord  steunende,  daaraan  meende 
genoeg  te  hebben  om  de  gemeente  te  treffen,  te  vermanen,  te 
stichten,  te  troosten. 

Dit  zij  voldoende  om  een  negental  redenen  aan  te  kondigen, 
die  vooral  door  levendigheid  van  stijl,  warmte  van  uitdrukking 
en  ruime  denkbeelden  uitmunten.  De  bundel  telt  170  blad- 
zijden en  is  met  een  duidelijke  letter  gedrukt. 

A.  P. 


PAULI  Brief  an  die  Galaier  ^  nach  seinem  innereu  Ge- 
dankengange  erlduiert  von  georg  f.  jatho,  Conrector  am 
Andreanum  zu  Hildesheim.  Eildeaheim,  Geratenbergsch 
Buehhandlung,     1856.     80  pgg. 

Dit  boek  is  het  gevolg  van  een  cursus  over  exegese  des 
Nieuwen  Verbonds,  dien  de  auteur  verpligt  is  jaarlijks  in  zijn 
gymnasium  te  geven.  Het  heeft  dus  uitsluitend  de  behoeften 
van  studenten  op  het  oog,  en  wil  op  een  zuiver  grammatischen 
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grondslag    rusten.     De    Schrijver    houdt    zich  niet  op  met  het 
wederleggen    van    tegenovergestelde   gevoelens   en  geeft  zoo  be- 
knopt mogelijk  zijn  eigen  resultaat.    Hij  wil  den  brief  eeniger- 
mate   beschouwd    hebben    als   eene   rede,  waarvan  de  groet  het 
proöemium    is,    terwijl   het  middelstnk  zich  in  drie  deelen  laat 
splitsen.     Bij  het   begin   vati  ieder  deel  vindt  men  telkens  het- 
zelfde gronddenkbeeld  weder,  dat  evenwel  op  drie  verschillende 
wijzen  ontwikkeld  en  toegelicht  wordt.    Bij  ieder  deel  kan  men 
een  bijzondere  gemoedsstemming  van  Paulus  onderscheiden ,  een 
bijzonder  gevoel,  hetzij  van  smartvolle  verwondering  (als  in  het 
eerste  deel),  hetzij  van  even  smartvolle  liefde  (als  in  het  derde 
deel).     Cap.    YI,    IX    volgg.   vangt  dan  het  slot  der  rede  aan. 
Wat  nu  den  inhoud  dezer  drie  deelen  betreft,  Jatho  geeft  dien 
aldus    aan:    ^^Erster    Theil :    Es    wird   nachgewiesen ,   dass  die 
Galater    durch    paulus  als    den    in   der  Lehre  unfehlbaren  und 
treuen    Haushalter    Qottes    einst    zur    Erkenntniss   der  rechten 
Lehre  gelangt   sind."     En   als   bewijs  daarvoor  geldt:    "I.  dass 
er  das  Anathema  über  anders  Lehrende  aussprechen  dürfe ,"  vs.  10 ; 
"dass   er    die  lautere  Wahrheit  verkündigen  kann  (vs.  11-20); 
dass  er   stets   oh'ne    Menschenfurcht   die  lautere  Wahrheit  ver^- 
kündigt  habe  (vs.  21,  —  II,  13)."     ""Der  Ztodte  Haupttheil : 
Das  vollstandige  Beweiss,  dass  die  Erbschaft  durch  den  Glau- 
ben  bedingt  ist."     a.  Uit  de  ervaring  wordt  bewezen  "dass  die 
Erbschaft  an  den  Glauben  gebunden   ist"  (III  2-7);  waarop  de 
theologische  uiteenzetting  volgt  "dass  die  Verheissung  aus  dem 
Glauben    kommt"    (vs.  8-14);   waarna  aangetoond  wordt,  "dass 
das  Gesetz  der  Inhalt  der  dem  Abraham  gegebenen  Verheissung 
nicht  aufhebt  (vs.  15-18);   die  Zeitliche  Bedeutung  des  Geset- 
zes"    (vs.  19-21)  wordt  hierbij  in  aanmerking   genomen  zoowel 
als  aangewezen   "dass    in  den  Anordnungen  und  Offenbarungen 
Gottes  ein  einheitlicher  Plan  ist,  um  den   einheitlichen  Saamen 
zu  bilden"    (vs.  21-29) ;  terwijl  c.  IV :  1-7  die  Nothwendigkeit 
dieser    Göttlichen    Führungen    in    het    licht    stelt.     Het  derde 
Hoofddeel  behelst  "eine  AufiPorderung  zum  Busse  (Gap.  IV  :  8 — 
CVI:10)  namelijk  allereerst  "zur  IJmkehr"  (vs.  8-31);  waarop 
CV:1 — VI:  10)    volgt:   "die   Ermahnung  ,   ihre   wiedergewon- 
nene  evangelische    Stellung  durch   die  rechte  Zucht  zu  bethati- 
gen."     Deze  opwekking  en   vermaning  geschiedt  zoowel  "damit 
das  Erbe  bleibe"'  als  **  um  das  Erbe  zu  erlangen"  (V  :  24  —VI :  9). 
Deze  uiteenzetting  en  verklaring  van  den  brief  aan  de  Galaten 
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wordt  met  twee  excorsen  besloten,  waarvan  de  eerste  handelt: 
^^iiber  die  historischen  Yerh&ltnisse  der  ersten  Kircbe,  welche 
diesern  Briefe  zum  Grunde  liegen,"  en  de  tweede  "über  die 
Brachylogie  des  Substantivs." 

Dit  boek  is  weinig  meer  dan  een  (welligt  al  te)  systemati- 
sche verduidelijking  van  den  inhoud  dezes  briefs,  en  als  zoo- 
danig moge  het  met  vrucht  worden  geraadpleegd. 

A.  P. 


Onderzoek  naar  hetgeen  de  Bijbel  leert  over  JSooze  Gees- 
ten ^  benevenê  eene  beantwoording  der  vraag:  hoe  moet  men 
de  woorden  Duivel  en  Satana»  veretaan  ?  door  c.  a.  klin- 
KENBEKG.  Bm.  "Predikant,  Amet.  J,  C,  Bëhrmann,  1856. 

Na  eene  Voorrede,  waaTin  de  S.  de  eenigzins  zonderlinge 
redenen ,  die  hem  leidden  tot  de  behandeling  van  dit  onderwerp 
opgeeft,  zijn  werk  karakteriseert  en  aanvankelijk  de  resultaten 
van  zijn  onderzoek  meedeelt,  gaat  hij  tot  de  beschouwing  zelve 
over  van  het  leerstuk  des  Duivels,  dat  in  verschillende  hoofd- 
stukken wordt  behandeld.  I.  De  bekende  plaatsen  2  Pek, 
Ilcéy  en  Jud.  6  worden  verklaard.  De  ''Engelen,  die  hun 
beginsel  niet  bewaard  hebben'^  zijn,  gelijk  ab  Utr.  Dresselh. 
te  regt  beweerd,  de  kinderen  der  Sethleten,  waarvan  Gen.  YI 
wordt  gesproken.  II.  Be  booze  geesten.  Waar  van  boozen 
geest  sprake  is  in  het  O.  T.  kunnen  wij  aan  niets  anders  den- 
ken dan  aan  boozen,  verkeerden  lust  en  zin.  De  Antichrist 
des  N.  T.  is  de  tegenchristelijke  gezindheid  der  menschen.  Ge- 
lijk de  apotheker  spreekt  van  Spiritus  ammoniae  liquidae,  spreekt 
de  Bijbel  over  geesten.  III.  Be  slang.  Bij  het  lezen  van 
Genesis  mag  noch  aan  een  Satan  gedacht  worden  noch  aan  een 
slang.  Als  curiositeit  op  het  gebied  der  exegese  mag  de  ver- 
klaring vermeld  worden  dat  ''Eva  bij  haar  spreken  met  God, 
om  de  armoede  van  haar  woorden  te  hulp  te  komen,  op  haar 
hart  wijzende  zou  gezegd  hebben:  die  slang  heeft  mij  verleid, 
een  beeld  door  Eva  zeer  gepast  gekozen,  omdat  de  slang  uit- 
wendig zeer  fraai  en  inwendig  vol  vergif  is,  en  dat  God,  zich 
schikkend  naar  de  uitdrukking  der  vrouw,  de  slang  door  Eva 
als  beeld  gekozen,  straft  in  plaats  van  den  menschr    IV.   De 
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Saéan.  Hierbij  is  in  de  S.  niet  gedacht  aan  een  wezen  buiten 
den  mensch.  De  Satansengel,  die  Paulns  sloeg,  was  misschien 
een  pijniger.  V.  De  Diaboloê.  De  verzoeking  in  de  woestijn 
was  een  opvoedingsmiddel  voor  den  Zoon  van  God  "waardoor 
Jezus  leeren  moest  zijn  hart  te  overwinnen,  en  over  zijne  be- 
geerte te  heerschen."  VI.  Be  Daemonen.  Deze  zijn  afgoden 
en  ondeugden.  Wij  mogen  Jezus  woorden  niet  letterlijk  opvat- 
ten. Ditzelfde  geldt,  waar  VII  van  Beëhebul  wordt  gespro- 
ken. —  Op  dezen  grondslag  nu ,  worden  voor  deskundigen  eenige 
Theoretische  gevolgtrekkingen  gebouwd.  Door  de  opvatting  des 
8.  wordt,  volgens  zijn  verzekering:  de  eer  van  God  gehandhaafd 
(een  tegenovergestelde  meening  is  stuitend  voor  ons  gevoel),  de 
eerbied  voor  de  Schrift  bewaard  (die  verloren  gaat  als  men  ge- 
loofd dat  de  Bijbel  het  bestaan  van  den  Duivel  leert)  en  het 
welzijn  van  kerk  en  maatschappij  bevorderd,  immers  het  brengt 
geen  voordeel  aan  (zoo  luidt  dit  argttmentum  a  tutiori)  het  tegen- 
deel te  gelooven.  Eindelijk  volgen  eenige  practicale  beschouwin- 
gen.  Dé  voorgestelde  verklaring  biedt  een  slagboom  tegen  het 
ongeloof,  een  middel  om  bijgeloof  te  weren ,  en  is  waarschuwend 
tegen  de  zonde.  Met  dit  toepasselijk  gedeelte  wordt  het  geheel 
bekroond.  Ofschoon  de  S.  in  zijn  voorrede  verklaard  heeft 
voor  leden  der  gemeente  en  niet  voor  godgeleerden  te  hebben 
geschreven,  en  van  dezen  te  wachten,  dat  zij  zijn  invloed  bij 
de  eersten  door  veroordeeling  niet  zullen  verijdelen,  achten  wij 
ons  verpligt  het  oordeel  van  de  Alg.  K,^  en  Letterbode  te  on- 
derschrijven: 

"Voor  de  wetenschap  (wij  voegen  er  bij  voor  de  gemeente) 
heeft  het  boek  van  Ds.  K.  weinig  of  geen  waarde.^'  Het  stand- 
punt van  den  S.  is,  hoezeer  hij  meent  op  Bijbelsch  terrein  te 
staan,  bloot  subjectief  en  zuiver  rationalistisch.  Zijn  gansche 
exegese  berust  op  willekeurige,  aprioristische  veronderstellingen, 
terwijl  affirmatie  bij  hem  voor  argumentatie  schijnt  te  gelden, 
en  bijna  na  ieder  apodictisch  uitgesproken  stelling  zou  het  q.  e,  d, 
behooren  te  worden  geschreven.  Daarbij  komt  de  zoo  alge- 
meene  maar  ook  onwijsgeerige  verwarring  van  persoonlijkheid 
en  stoffelijkheid^  hier  als  synoniemen  beschouwd  en  behandeld. 
Van  een  genetische  verklaring  der  daemonologie  of  historische 
Schriftinterpretatie  is  geen  spoor  te  vinden,  en  over  het  moei- 
jelijk  leerstuk  is  door  deze  bijdrage  geen  nieuw  of  helder  licht 
opgegaan.   Aan  het  nut  eener  populaire  behandeling  van  dit  onder- 
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werp  (althans  op  deze  wijze)  twijfelen  wij  zeer.  De  vraag  naar 
het  wezen  des  duivels  behoort  ook  meer  op  kosmologisch  dan 
op  theologisch  gebied.  Maar  hoezeer  wij  met  Schleiermacher 
gelooven  *^der  Glaobe  an  dem  Teufel  ist  keine  Bediiigung  des 
Glaubens  an  Gott  und  Christo/'  en  gaarne  het  echt  wijsgeerig 
woord  van  Thomas  van  Aquino  onderschrijven:  '^nihil  potest 
esse  pef  suam  essentiam  malum/^  gelooven  wij,  dat  bij  een 
eerlijke  en  gezonde  Schriftverklaring  de  objectiviteit  der  Bijbel- 
sche  Satansleer  zich  niet  loochenen  laat.  Waarom  de  schrijver 
de  Grieksche  woorden  meestal  met  Eomeinsche  letters  gedrukt 
heeft,  begrijpen  wij  ondanks  zijn  verklaring  daarover  niet,  of 
het  moest  zijn  om  de  fouten  tegen  de  accentuatie  te  voorko- 
men, die  de  Grieksche  karakters  ontsieren. 

A.  M.  C.  8. 


WETENSCHAP   CU    WIJSBEOEERTE,    doOT    Mf,   C.   W.   OPZOO- 

MER.  —  ie  Amsterdam  hij  /.  H.  Gebhard  en  Comp.  1857. 

Zes  verhandelingen  worden  ons  hier  door  den  Hoogleeraar 
aangeboden ,  die  de  volgende  titels  hebben :  I.  Bespiegeling  en 
Ervaring;  IL  Het  ontstaan  der  wijsbegeerte;  III.  Nuttige  ken- 
nis; IV.  Zinnelijke  waarneming;  V.  Aangeboren  begrippen; 
VI.  Aangeboren  begrippen  (Vervolg). 

Uit  alle  deze  verhandelingen  kan  men  het  standpunt  en  de 
methode  des  schrijvers  nader  en  grondiger  leeren  kennen.  Vooral 
de  twee  laatste  verhandelingen,  die  de  leer  der  aangeboren  be- 
grippen bestrijden,  zullen  doen  inzien,  dat,  waar  men  deze 
illusiën  laat  varen,  nog  niet  alles  verloren  is.  Terwijl  wij  dus 
de  lezing  van  dit  boek  voor  eene  onpartijdige  kennismaking 
met  de  empirische  methode  aanbevelen,  wenschen  wij  thands 
vooral  te  letten  op  des  Hoogleeraars  bestrijding  van  het  mate- 
rialisme, welke  bestrijding  helaas!  in  onzen  tijd  niet  tot  de 
overtolligheden  kan  gerekend  worden. 

*' Verdient  het  afkeuring,  alleen  aan  den  geest  te  denken, 
en  op  de  vervulling  der  ligchamelijke  behoeften  laag  neer  te 
zien,  het  verdient  een  even  sterke  afkeuring,  als  men  alle 
waarde  uitsluitend  aan  het  ligchaam  hecht  en,  hoog  ingenomen 
met    hetgeen    stoffelijk    voordeel    kan    aanbrengen,    voor   ieder 
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ander  belang  blind  is.  En  dat  wij  in  de  laatste  drie  eeuwen 
meer  en  meer  naar  die  bekrompenheid  op  weg  zijn ,  valt  niet 
te  miskennen.  De  natuurwetenschappen  hebben  niet  alleen  een 
zoo  hooge  vlugt  genomen,  maar  ons  tevens  met  zoovele  schoone 
en  nuttige  uitvindingen  verrijkt,  dat  wij  in  de  beschaafde 
landen  bijna  nergens  den  voet  kunnen  zetten,  zonder  door 
allerlei  zigtbare  voorwerpen  aan  haren  invloed,  aan  haar  ver- 
mogen te  worden  herinnerd.  Ook  is,  vooral  in  deze  eeuw, 
door  populaire  voordragten  en  geschriften,  door  verbetering 
en  uitbreiding  van  het  lager  onderwijs,  door  de  oprigting  van 
scholen  en  leesvereenigingen  voor  arbeiders,  de  kennis  van  de 
krachten  der  natuur  en  van  de  werken,  waartoe  wij  ze  kunnen 
bezigen,  dagelijks  meer  door  alle  standen  verbreid.  Hierdoor 
is  een  groote  voorliefde  ontstaan  èn  voor  de  stoffelijke  genie- 
tingen» die  ons  van  alle  zijden  omringen  en  telkens  in  grooter 
getal  en  meer  verfijnd  ons  worden  aangeboden,  boven  de  gees- 
telijke genietingen,  die  zich  niet  overal  aan  ons  opdringen, 
èn,  een  noodzakelijk  gevolg  er  van,  voor  de  natuurkunde,  die 
zooveel  groots  en  goeds  heeft  gesticht,  boven  de  geestelijke 
wetenschappen,  wier  vruchten  men  vaak  niet  zien  noch  tasten 
kan.  In  het  stoffelijke  en  in  de  wetenschap,  die  ons  zinnelijk 
genot  kan  verhoogen,  wordt  meer  en  meer  al  de  grootheid 
van  onzen  tijd  gezocht;  waar  er  van  vooruitgang  sprake  is, 
daar  wijst  men  op  de  natuurkunde,  en  al  wat  buiten  haar  ligt 
wordt  bf  geheel  verwaarloosd  of  met  niet  meer  dan  stiefmoe- 
derlijke zorg  behandeld. 

*'£eeds  aan  Baco  is  die  te  hooge  waardeering  van  het  stoffe- 
lijke en  van  de  wetenschap,  die  het  zoekt  te  kennen,  verweten. 
Maar  met  regt  heeft  Macaulay  opgemerkt,  dat  men,  om  hem 
juist  te  beoordeelen,  letten  moet  op  de  omstandigheden,  waar- 
onder hij  zijne  werken  schreef,  op  de  geringschatting  waarmede 
het  physische  te  strijden  had  en  waaraan  hij  door  misschien 
overdreven  verheflBng  van  het  verwaarloosde  een  eind  zocht  te 
maken.  Maar  terwijl  de  verontschuldiging  voor  Baco  mag  wor- 
den aangenomen,  kan  zij  ter  verdediging  van  Macaulay  zelven 
niet  dienen,  wien  een  gelijk  verwijt  moet  treffen.  De  stof  en 
de  stadie  der  natuur,  in  plaats  van  over  verguizing  te  moeten 
klagen,  worden  overal  op  den  troon  gezet.  Het  is  zoo  onnoodig 
hare  taak  te  bepleiten ,  dat  het  veeleer  noodig  is  de  aanmatiging 
van  velen  harer  beoefenaars  en  vooral  harer  bewonderaars  tegen 
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te  gaan.  En  toch,  niettegenstaande  zoo  de  toestand  ,van  den 
tijd  is,  schrijft  Macaulay  zijne  beschoa wingen  over  de  Baconi- 
sche  wijsbegeerte  in  een  toon  van  rustelooze  opgewondenheid 
met  physisch  genot  en  physische  kennis,  waarbij  al  wat  den 
geest  raakt  en  de  geestelijke  wetenschap  met  verkorting  op  zijde 

geschoven   of  in  een  bespottelijk  daglicht  wordt  geplaatst 

Ik  moet  deze  eenzijdigheid  even  krachtig  als  die  van  Seneca 
bestrijden,  omdat  zij  niet  minder  verkeerd  is,  en  tevens,  als 
tegenwoordig  aan  de  orde  van  den  dag,  oneindig  meer  kwaad 
sticht.  Onze  tijd  gaat  aan  een  groot  euvel  mank;  de  geestelijke 
wetenschappen  raken  in  menige  streek  meer  en  meer  in  min- 
achting, hare  hulpmiddelen  worden  haar  geweigerd  of  met  de 
grootste  karigheid  toegestaan;  indien  hare  beoefenaars  minder 
ijverig  waren,  zij  zouden  een  langzaam  verval  niet  kunnen  ont- 
gaan, en  het  is  nog  de  vraag  of  zij  trots  dien  ijver  niet  zullen 
verkwijnen,  zoo  hare  onbillijke  behandeling  lang  moet  voort- 
duren. Alles  roept  om  nuttige  kennis;  allerlei  genootschappen 
worden  opgerigt  om  haar  te  bevorderen;  maar  niet  zelden  is  die 
nuttige  kennis  uitsluitend  beperkt  tot  de  kennis  der  natuur,  en 
wordt  van  al  de  geestelijke  wetenschappen  geen  andere  opge- 
nomen dan  ten  hoogste  de  staathuishoudkunde,  omdat  ook  deze 
tot  stoffelijke ,  tastbare  resultaten  leidt.  Die  nuttige  kennis  nnoet 
onder  het  volk  worden  verbreid  en  alle  klassen  der  maatschappij 
doordringen.  Maar  gevoelt  men  dan  niet,  dat,  wanneer  alleen 
deze  kennis  met  den  naam  van  nuttig  wordt  vereerd,  het  volk, 
dat  gevolgtrekkingen ,  die  voor  de  hand  liggen ,  met  naauwkea- 
righeid  weet  te  maken,  weldra  alle  waarde  alleen  aan  het  stof- 
felijke zal  hechten ,  en  alleen  naar  stoffelijk  voordeel ,  naar  een 
nieuw  bezit  van  tastbare  goederen  zal  streven?  Gevoelt  men 
niet,  dat  het  eigenbelang  hand  over  hand  zal  toenemen,  alles 
jagen  zal  naar  geld,  naar  weelde  en  genot,  en  het  materialisme 
de  grondtoon  der  negentiende  eeuw  zal  worden?  Voorwaar,  die 
rigting  wint  geen  veld  door  die  enkele  natuurkundigen,  die  haar 
vooral  in  Duitschland,  met  talent  verdedigen,  maar  veel  meer 
door  hen ,  die  telkens ,  haar  met  prachtige  woorden  verdoemendei 
toch  niet  ophouden  die  leer  te  prediken,  dat  nuttige  kennis 
en  kennis  van  het  stoffelijke  één  en  hetzelfde  is,  en  in  hun 
dwazen  waan  zich  verbeelden,  dat  hier,  tegen  den  regel  in,  de 
eenzijdigheid  tot  ontwikkeling  zal  voeren.  Indien  het  belangrijk 
mag  heeten ,  de  groote  wetten  der  natuur  te  leeren  kennen ,  zal 


m'.  opzoom£b's  bestrijding  van  het  materialisme.     127 

het  dan  minder  gewigtig  zijn,  de  wetten  van  den  geest  op  te 
sporen,  die  de  geheimen  der  natuur  doorvorschtP  Indien  het 
goed  is,  de  stoffelijke  wereld  te  doorzoeken,  en  af  te  dalen  tot 
in  het  verst  verleden  der  schepping,  zal  het  dan  winder  goed 
zijn,  de  geestelijke  wereld,  waarin  wij  leven,  gade  te  slaan,  en 
telkens  dieper  door  te  dringen  in  de  geschiedenis  harer  ont- 
wikkeling, in  de  lotgevallen  en  verandering  harer  godsdienst, 
harer   beschouwingen  en   instellingen   van   staat  en  regt,  harer 

taal ,  harer  letteren  en  beschouwing  ? Zoo  de  geest  op  de 

stof  en  de  stof  op  den  geest  werkt,  is  het  onmogelijk  de  stof 
volledig  te  kennen ,  zonder  ook  den  geest  tot  het  voorwerp  van 

een  grondig  onderzoek  te  maken 

"Ook  physische  voordeelen  zijn  op  het  veld  der  geestelijke 
wetenschap  te  verkrijgen,  ook  zigtbare,  stoffelijke  vruchten 
groeijen  ,aan  haren  boom.  Zoo  het  u  waarlijk  te  doen  is  om 
de  stoffelijke  welvaart  der  volken  te  verhoogen,  en  gij  daarom 
zulk  een  voorliefde  schenkt  aan  de  wetenschappen  der  natuur, 
laat  dan  uw  eigen  beginsel  u  bewegen,  om  ook  de  overige 
wetenschappen  niet  te  versmaden.  Wanneer  gij  een  vergelijking 
maakt  tusschen  de  landen  van  het  zuidelijk  Europa  en  die  van 
het  midden  en  het  Noorden,  tusschen  de  verschillende  landen, 
kantons  en  graafschappen  van  Duitsohland,  Zwitserland  en  Ier- 
land, en  u  getroffen  voelt  door  den  afstand  die  er  is  tusschen 
vooruitgang  en  stilstand  of  zelfs  ternggang,  komt  het  u  dan 
voor,  dat  in  de  streken  van  bloei  de  meerdere  welvaart  alleen 
aan  een  nieuwere  en  betere  beoefening  der  natuurkunde  te  dan* 
ken  isP  Of  denkt  gij  terstond  aan  den  verschillenden  maat- 
schappelijken  toestand,  aan  het  onderscheid  in  beginsels  van 
wetgeving  en  bestuur,  aan  het  verschil  in  zedelijke  en  gods- 
dienstige ontwikkeling?  Zoo  ja,  houdt  dan  ook  op,  de  weten- 
schappen gering  te  achten  die  het  regt  en  den  staat,  de  gods- 
dienst en  de  zedelijkheid,  met  één  woord,  die  den  geest  en  de 
maatschappij  leeren  kennen.  Maar  al  treedt  gij  niet  buiten  de 
grenzen  van  uw  eigen  land,  vergelijkt  wat  wij  thands  bezitten 
met  hetgeen  vroeger  ons  deel  was.  Oij  wilt  zien  en  tasten; 
webu,  aanschouwt  onze  verbeterde  gevangenissen;  niet  aan  de 
natuurkennis  zijn  wij  ze  verschuldigd,  maar  aan  de  studie  van 
het  strafregt,  die  ons  het  karakter  van  misdaad  en  straf,  het 
doel  der  laatste  en  het  middel,  waardoor  wij  dat  doel  het  best 
kunnen  bereiken ,  juister  heeft  ontvouwd.  Aanschouwt  de  betere 
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woningen  onzer  laagste  standen;  zij  staan  daar  voor  n,  niet 
omdat  men  thands  een  hais  gezonder  en  doelmatiger  weet  in 
te  rigten;  zij  zijn  geen  toonbeelden  van  den  vooruitgang  in 
natuurkennis,  maar  wel  van  den  vooruitgang  in  medelijden  met 
den  toestand  onzer  geringste  lotgenooten,  een  medelijden,  niet 
door  sterrekunde  of  chemie  opgewekt,  maar  geboren  uit  zede- 
lijkheid en  godsdienst,  uit  erkenning  van  de  waarde  en  de  be- 
stemming van  den  mensch,  hoe  gering  hij  ook  moge  zijn,  uit 
erkenning  van  het  doel  en  van  het  vermogen  der  maatschappij 

tot  verbetering  van  het  lot  harer  leden Zet  u  neder  in  de 

gehoorzalen  onzer  welsprekendheid,  en  hoort  er  een  kiesche  en 
zuivere  taal,  die  den  vorm  naar  den  inhoud  schikt,  valschen 
praal  verwerpt  en  hare  schatten  van  geen  vreemden  waarborgt « 
niet  de  meteorologie  is  het,  die  ze  uwe  redenaars  leerde,  maar 
de  moeitevolle  studie  der  volkstaal  en  van  den  volksaard,  der 
letteren  en  der  schoonheidsleer.... 

''Het  is  van  hoog  gewigt  dat  de  (natuurwetenschap)  ons  de 
stoommachine  en  den  telegraaf  heeft  geschonken,  maar  het  is 
van  niet  minder  gewigt,  dat  zij  ons  de  eenheid  der  schepping 
heeft  geleerd  en  den  blik  door  telescoop  en  mikroskoop  voor 
twee  oneindige  werelden  ons  ontsloten.  De  oneindigheid  wekt 
in  ons  het  gevoel  van  het  verhevene,  de  duizelende  bewonde- 
ring op;  de  vaste  wetten,  die  onze  geest  overal  ontdekt,  ver- 
vullen ons  met  het  bewustzijn  van  orde  en  regel.... 

"Hecht  men  alle  waarde  aan  de  natuurstudie  alleen,  rekent 
men  het  onverschillig,  of  en  hoe  de  verschijnselen  van  den 
geest  en  de  maatschappij  beoefend  worden,  onverstand  en  bij- 
geloof zal  zich  hier  weldra  nestelen,  en  niet  lang  zal  het  duren, 
of  zelfs  de  natuurstudie  zal  er  den  schadelijken  invloed  van 
ondervinden.  Verkeerde  begrippen  over  den  mensch  en  zijne 
betrekking  tot  God,  over  het  doel  waarmede  wij  hier  geplaatst 
zijn,  de  taak  die  ons  is  opgelegd,  zullen  er  hare  kwade  wer- 
king uitoefenen.  Bijgeloovige  voorstellingen  over  de  wijze, 
waarop  God  moet  gediend  worden ,  over  het  verband  van  het 
O.  en  het  N.  T.,  over  het  wezen  des  Christendoms,  maken, 
dat  het  in  Engeland  verboden  is,  menig  gewigtig  natuurver- 
schijnsel waar  te  nemen  en  op  te  teekenen.  Terwijl  een  der 
belangrijkste  magnetische  storingen  die  van  25  September  1841 
was,  welke  gedeeltelijk  in  van  Diemensland  voorkwam,  ver- 
hinderde de   Ëngelsche  zondagsviering  de  waarneming  er  van, 
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omdat  het  magnetische  onweder  er  joist  op  een  zondag  viel. 
Het  was,  zegt  Humboldt,  schennis  van  den  dag  des  Heeren, 
een  schaal  af  te  lezen  en  groote  natnor verschijnselen  der  schep- 
ping in  hun  geheele  ontwikkeling  te  volgen!  Valsche  denk- 
beelden over  de  beteekenis  onzer  aarde  in  het  heelal,  en  over 
het  doel  en  den  zin  van  uitspraken  der  heilige  Schrift,  deden 
de  beweging  der  aarde  om  de  zon  ontkennen,  en  brengen  ook 
thands  nog  een  man  als  Stier  tot  de  beweering,  dat  in  ons 
planetenstelsel ,  de  aarde  het  ware  middelpunt  is.  Wanneer  de 
geestelijke  wetenschappen  nog  langer  worden  verwaarloosd, 
wanneer  bijgeloof  en  vooroordeel,  de  eeuwige  gezellen  van  on- 
kunde, daar  nog  langer  mogen  woekeren,  zal  het  eindelijk  zoo 
ver  komen,  dat  de  natuurstudie,  als  de  natunrlijke  vijandin 
van  bijgeloof  en  vooroordeel,  op  hare  beurt  veracht,  gehaat, 
onderdrukt  wordt.  Beeds  nu  vernemen  wij  het  niet  alleen  van 
Katholieke  woordvoerders,  maar  ook  van  Protestantsche  ijver- 
aars, dat  alle  afval  van  God,  van  het  Christendom  en  de  kerk 
de  schuld  der  natuurwetenschap  is.  Beeds  nu  worden  natuur- 
verschijnselen met  regt  middeleeuwsche  bijgeloovigheid  weder 
vastgeknoopt,  niet  aan  physische  oorzaken,  maar  aan  den  toom 
des  hemels  over  de  zonden  der  volken,  die  in  cholera  of  aard- 
appelziekte,  in  mislukten  oogst  en  overstrooming,  huu  ver- 
diende straf  vinden;  waarbij  dan  de  onschuldige  onder  den 
groeten  hoop  mede  lijdt.  Reeds  roept  een  onzer  uitstekendste 
landgenooten  (Dr.  Beets)  ons  toe,  dat  de  jeugd  behoefte  heeft  aan 
allerlei  spook-  en  wondergeschiedenissen,  niet  alleen,  wat  ik  hem 
volgaarne  zal  toestemmen,  om  hare  verbeeldingskracht  te  ster- 
ken, maar  vooral  ook,  om  haar  regt  geschikt  te  maken  voor  het 
Christelijk  geloof,  voor  de  erkenning  van  onzen  lieven  Heer, 
die  alles  ziet  en  hoort ,  welk  geloof  veel  beter  met  die  verhalen 
der  kinderkamer  strookt,  dan  met  dien  van  eene  volksnatuur- 
konde,  vroegtijdig  ingeprent.  Ziet  gij  niet,  welk  gevaar  uwe 
natauratudie  dreigt?  Zij  wordt  voorgesteld  als  in  strijd  met 
het  geloof  aan  God.  Hoe  zult  gij  haar  beschermen?  Zeker 
niet  door  nieuwe  proeven  en  metingen  en  analysen,  maar  al- 
leen door  het  aanbrengen  van  den  fakkel  der  verlichting  ook 
op  geestelijk  terrein.  Dan  alleen  zult  gij  haar  waarborgen  voor 
dergelijke  beschuldigingen  en  voor  den  haat,  die  er  uit  volgen 
moet,  wanneer  gij  door  een  naauwkeurig  onderzoek  van  het 
wezen  der  godsdienst  de  overtuiging  hebt  gevestigd,  dat  zij  in 
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iets  anders  bestaat,   dan  in  het  geloof  aan  dingen,  die  met  de 
sprookjens  van  moeder  de  Gans  zouden  te  vergelijken  zijn,  dat 
zij   een   betere  voorbereiding,  een  hechteren  grondslag  heeft  in 
de  kennis  van  de  groote  werken  der  schepping,  dan  in  de  ge- 
laarsde  kat   of  de  betooverde  prinses.     Is  de  natnnr  het  werk 
der    goddelijke    almagt,    heeft    Ood   in   haar,  naar  Pauhts  uit- 
drukking,   "beide    zijne   eeuwige   kracht  en  goddelijkheid''  ge- 
openbaard,   dan   kan    wat    zij    ons    leert    in  geen  enkel  opzigt 
verderfelijk    zijn,   en    wat  met  haar  in  strijd  is  kan  geen  ded 
der  godsdienst  uitmaken.     Zoodra  dat  algemeen  erkend  is,  dat 
de    taak    der    kerk  een  andere  is  dan  die  der  wetenschap,  dat 
de  godsdienst  haren  zetel  heeft  in  het  gemoed  en  geroepen  is, 
niet  om  het  verstand  te  dwingen  tot  stellingen ,  die  het  onder- 
zoek  der   wereld   wederspreekt ,   maar  om  het  hart  te  heiligen; 
dat  iedere  godsdienst  onrein  is ,  nog  vermengd  met  hetgeen  niet 
tot  haar  behoort,  die  van  de  wetenschap  iets  te  duchten  heeft; 
zoodra  dus  door  kritiek  en  historie  een  verlichte  godsdienstken- 
nis of  theologie  is  gevestigd,  staat  de  natuurkunde  op  een  vas- 
ten bodem ;  maar  zoolang  de  theologie  met  de  godsdienst  en  de 
kerk  nog  een  anderen  weg  uit  wil,  is  de  natuurstudie  onophon- 
deliik   door   het   zwaard   der   vernieling  bedreigd.    Zoolang  het 
geloof  op  Boomsche  wijze  nog  een  zaak  van  het  verstand  is  en 
in   een   voor  waar   houden   bestaat,  in  plaats  van  naar  Protes- 
tantsche,  maar  helaas !  in  het  Protestantisme  thans  vooral  weer 
miskende   beginselen,   een   zaak   van  het  hart  te  zijn,  een  ver- 
trouwen op  Qods  liefde,  zigtbaar  in  vruchten  der  heiligmaking» 
en   zoolang   zulk  een   voor  waar  houden  gevorderd  wordt  voor 
allerlei  stellingen,  wier  ongerijmdheid  de  ervaring  van  eiken  dag 
logenstraft,   is   aan   een   rustigen   voortgang   en  een  algemeene 

verbreiding   der   natuurkunde  niet  te  denken En  daaraan 

valt  wel  niet  te  twijfelen,  dat  bij  een  strijd  tusschen  natunr- 
studie  en  theologie  de  natuurwetenschap  het  onderspit  zal  del- 
ven ,  en  eindigen  zal  met  als  ketterij  geheel  onderdrukt  te  wor- 
den. Wel  nu  dan,  he^  zij  er  voor  zich  zelve  geen  belang  bij, 
dat  een  gelijke  ijver,  als  aan  haar  wordt  gewijd,  ook  besteed 
worde  aan  de  geestelijke  wetenschappen?'^ 

Terwijl  wij  den  Hoogleeraar  voor  deze  bestrijding  van  het 
materialisme  op  wetenschappelijk  gebied  dank  weten ,  kunnen  wij 
niet  nalaten  een  wensch  te  uiten,  die  wij  aan  de  volgende 
woorden   vastknoopen.    Wij   vinden   ze  pg.  161:    "Ik  heb  mij 
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voorgenomen,  in  deze  verhandeling  mij  alleen  tot  het  gebied 
der  zinnelijke  waarneming  te  beperken,  en  de  innerlijke  waar- 
neming, die  van  hetgeen  er  in  ons  binnenste  omgaat,  geheel 
onaangeroerd  te  laten/^ 

Wij  niten  den  wensch  en  zeker  doen  het  velen  met  ons ,  dat 
wanneer  de  Hoog]eeraar  onze  letterkunde  weder  met  een  nieuwe 
bijdrage  verrijkt,  hij  ook  die  innerlijke  waarneming,  die  van  het- 
geen in  ons  binnenste  omgaat ,  niet  geheel  onaangeroerd  late  ^). 

A.  P. 

1)  Daar  het  eenigermate  baiten  den  aard  van  dit  tvjdschrift  ligt,  willen  w\j 
slechts  in  een  noot  de  beschaldigiog  bespreken,  die  de  Hoogleeraar  tegen  Macaolay 
heeft  gerigt.  Volgens  Prof.  O.  zon  M.  ztjn  nitmnntende  Essay  over  Baco  slechts 
io  een  toon  van  rustelooae  opgewondenheid  over  de  nataorwetenschap  hebben  ge» 
schreven,  daardoor  het  materialisme  van  onzen  tijd  in  de  hand  gewerkt  en  de 
eigenaardige  verdiensten  van  de  onde  wijsbegeerte  hebben  miskend.  Wij  meenen 
dat  deze  beschuldiging  niet  geheel  verdiend  is.  Laat  het  zich  reeds  a  priori  niet 
verwachten  dat  Macanlay  zich  zooveel  moeite  zou  gegeven  hebben  om  Baco's 
karakter  aan  de  strengste  eischen  der  zedelijkheid  te  toetsen,  en  in  deze  zelfde 
Essay  de  stof  zoozeer  boven  den  geest  zon  hebben  gesteld :  zijne  eigene  woorden 
Iwwijzen,  dat  zijne  verachting  der  onde  wijsbegeerte  geenszins  ait  een  even  klein- 
geestige als  eenzQdige  voorliefde  voor  die  wetenschappen  voortspruit,  die  alleen 
ODS  tydemk  gelak  beoogen.  Integendeel,  waar  hg  de  Grieksche  wysbegoerte  van 
beschuldigt  is  niet,  dat  zij  de  bevordering  van  ons  aardsch  welz\jn  heeft  versmaad, 
maar  is  iets  veel  diepers ,  veel  gewigtigers ,  iets  waarop  wij  wel  gewenscht  hadden 
^t  de  Hoogl.  de  aandacht  had  kannen  vestigen.  Wat  lezen  wij  pag.  113  en 
lU?  *'The  aim  of  the  Platonio  philoeophy  was  to  raise  os  far  above  our 
Tolgar  wants.  The  aim  of  the  Baconian  pbilosophy  was  to  snpply  our  volgar 
wants.  The  former  aim  was  noble;  but  the  lalter  was  attainable.  The  boast  of 
the  ancient  philosophers  was  that  their  doctrine  formed  the  minds  of  men  to  a 
high  degree  of  wisdom  and  virtoe.  Tfais  was  indeed  the  only  practical  good 
which  the  most  celebrated  of  those  teachers  even  pretended  to  effect,  and  aifi- 
doubiedljf ,  if  they  had  effecied  this ,  ihey  would  have  deserved  far  higher  praise 
ihan  if  iheg  had  discovered  the  most  talutary  medicinet  or  consiructed  the  most 
fowerfid  machines.  Bot  the  trath  is,  that  in  those  very  matters  in  which 
alone  they  professed  to  do  auy  good  to  mankind ,  in  those  very  matters ,  for  the 
sake  of  which  they  neglected  all  the  vulgar  interests  of  mankind ,  they  did  not- 
hÏDg  or  worse  than  nothing.  They  promised  what  was  impracticable,  they  despi- 
sed  what  was  practicable,  they  filled  the  world  with  long  words  and  long  beards; 
uid  left  it  as  wicked  and  as  ignorant  as  they  found  it?'*  Wij  zeggen  met  Ma- 
canlay: "We  have  no  patience  with  that  philosophy,^  Doch  spreekt  hieruit 
eenige  verachting  der  geestelijke  wetenschappen?  Het  schijnt  ons  dus  toe  dat  de 
Hoogl  niet  geheel  verdiend  Macanlay  hard  is  gevallen  en  wg  zijn  overtuigd ,  dat 
hij  zelf  de  eerste  is  om  het  ons  ten  goede  te  houden  dat  w\j  hem  getracht 
hebhen  van  een  blaam  te  zuiveren,  die  op  onze  hoogachting  en  liefde  zooveel 
UDipraak  heeft. 

Het  onvruchtbare  dier  w^'sbegeerte  niet  voor  dit  stoffelijk^  maar  voor  ons  gees- 
telijk  welzijn,  is  de  grond  der  ironie  waarmede  M.  spreekt  over  den  wijsgeer 
in  wien  hij  overigens  een  der  schoonste  geesten  van  ons  geslacht  begroet. 
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De  Primaat  en  de  Forst,  of  TAomoê  Beckety  aartsbü- 
schop  van  Canterbury  en  Hendrik  II,  Koning  van  Hngeland, 
Hen  treurspel  uit  het  leven  van  Kerk  en  Staat  in  de  XIL 
eeufOy  door  j.  h.  sonstral  ,  pred,  aan  den  Helder.  Botter- 
dam ,  bij  V.  d.  Meer  en  Verbruggen,  1855. 

Eene  monographie  over  eene  der  belangrijkste  episoden  uit 
de  geschiedenis  van  de  Christenkerk  der  middeneeuwen,  waar- 
van het  onderwerp,  de  strijd  tnsschen  hiërarchische  aanmatiging 
en  de  regten  van  het  Staatsgezag,  in  menig  opzigt  merkwaar- 
dig en  leerzaam  is  vooral  ook  voor  onzen  tijd.  In  een  ge- 
schiedkundig overzigt  doorloopt  de  S.  al  't  geen  betrekking 
heeft  op  de  langdurige  twisten  tu.sschen  •  den  koning  van  Enge- 
land en  den  vermaarden  Th,  Becket  Deze  eerst  een  vertrouwd 
gunsteling  des  konings  en  door  hem  tot  staatskanselier  benoemd , 
later  als  primaat  van  Engeland  gansch  aan  de  kerk  van  Bome 
gehecht,  geheel  priestervorst  gelijk  hij  vroeger  geheel  hoveling 
was,  om  zijn  karakter  en  invloed  door  den  koning  gevreesd, 
door  hof  en  geestelijkheid  gehaat,  door  den  Paus  zei  ven  ont- 
zien, maar  door  het  Engelsche  volk,  dat  in  hem  zijn  nationa- 
len  vertegenwoordiger  zag  tegenover  den  Normandischen  koning, 
om  zijn  ascetische  monnikenvroomheid  bijna  met  afgodische 
liefde  vereerd,  verzet  zich  openlijk  tegen  de  wettige  sanctie 
der  zoogenaamde  royal  eustoms  of  constitutiones  avitae  van  de 
Eijksvergadering  te  Clarendon  (1164)  waardoor  Hendrik  II  de 
regten  der  kerk  binnen  zekere  grenzen  beperken  wil.  In  Frank- 
rijk geweken,  wordt  hij  in  zijn  verzet  gesterkt  door  de  goed- 
keuring en  zijdelingsche  bescherming  van  den  Paus,  Alexander  Ilh 
en  blijft  hij  als  balling  den  koning  tegenwerken.  Herhaalde 
pogingen  tot  beslechting  der  twisten  stuiten  tegen  Beckets 
onverzettelijke  hardnekkigheid  en  onbuigzamen  trots,  totdat 
eindelijk  door  bemiddeling  van  den  Paus,  een  schijnbare  ver- 
zoening tot  stand  komt,  die  echter  door  geen  duurzamen  vrede 
wordt  achtervolgd.  In  Engeland  teruggekeerd,  en  in  zijn  waar- 
digheid hersteld,  hervat  B.  met  nieuwen  overmoed  den  ouden 
kamp  tot  hij  ten  laatste,  ten  gevolge  van  een  onvoorzigtig 
woord  van  den  koning  voor  zijn  altaar  vermoord ,  een  luim  van 
heerschzucht  met  den  heldendood  van  een  Christenmartelaar 
boet.  De  vorst  moet  de  pausselijke  zuivering  koopen  ten  koste 
van  belangrijke  concessiën  aan  Bome  en  door  een  vernederende 
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boetedoening   op  het   graf  van  den  martelaar,  en  deze  openlijk 
gecanoniseerd  wordt  nog  in    de  Eoomsche  kerk  als  heilige  ver- 
eerd.    Dit  is  de  hoofdinhoad  van   het  geschrift,   blijkbaar  met 
zorg  en  onpartijdigheid  bewerkt,   dat  om  het  belang  der  zaken 
daarin  behandeld,  de  lezing  allezins  verdient.     Er  zijn  momen- 
ten  in   de   kerkhistorie  bij    uitnemendheid  merkwaardig,  omdat 
zij    meer    dan    andere    karakteristiek    zijn,    en  individualiteiten 
aan    het    licht    brengen,    waarin    de  geest  der  tijden  zich  aan- 
schouwelijk  vertoont  en  concentreert.     Voor  den  biograaph  en 
geschiedschrijver    zijn    dergelijke    tijden    uitlokkend,    omdat  zij 
een  eigen  graphisch  en  dramatisch  karakter  hebben.     Dit  geldt 
allezins    van  het   leven    van    Becket,  in  wien  de  stempel  eener 
eigenaardige  persoonlijkheid  zoo  diep  is  gedrukt,  en  die  als  het 
krachtigst  en  zuiverst  tjpe  welligt  van    het  hiërarchisch  katho- 
hcisme    een    hoogst    interessante    figuur  in  de  geschiedenis  der 
middeneeuwsche  kerk  mag  heeten.  De  S.  zelf  heeft  dit  gevoeld, 
toen  hij  op  den  titel  van  zijn  werk  het  woord  treurspel  schreef 
en  (min  gepast  en  gelukkig)    zelfs  aan  zijne  hoofdstukken   den 
naam  bedrijven  gaf.   Indien  dit  gevoel  zich  meer  had  uitgedrukt 
in  den  vorm  der  voorstelling,  indien  er  meer  schildering,  meer 
teekening   werd   gevonden,   meer   reliëf  in    de   voorstelling  van 
personen  en   feiten,   meer  karakterstudie  der  hoofdfiguren,  meer 
groepering   van    omstandigheden    en   personen    werd    gevonden, 
het  boek  zou  minder  dan  nu  een  verslag,  meer  een  geschiede- 
nis zijn  geworden.     Gaarne   hadden  wij  ook  duidelijker  aange- 
wezen gezien,   hoe  die  geschiedenis  een  spiegel  is  van  hetgeen 
Bome   steeds    is   en    moet   wezen  ^  nu  even  als  in  de  12®  eeuw. 
Het  bevreemdde   ons,    dat   in   H,   Reuters  artikel  over  Becket 
in  de  JSncycl,  van  Her  zog  vermeldt  wordt,  dat  B.  den  18.  Mei 
1168  op  het  concilie  te  Tours  zijn  kerkelijke  waardigheid  van 
den  koning  ontvangen,    teruggaf  in  de  handen  van  den  Paus, 
terwijl  bij  S.  dit  feit  eenige  jaren  later  wordt  gesteld.   Hinder- 
lijk  zijn  de   overtalrijke  druk  en  taalfouten  die  het  werk  ont- 
sieren. 

A.  M.  C.  S. 
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AUgemeine  kirchliche  Chronik  von  karl  matthss. 
Pfarrer  in  Oberarnsdorf,  —  Zweiier  Jakrgang,  Leipzig. 
Verlag  von  Gustav  Mayer  1856. 

Een  inhoudsopgave  moge  een  overzigt  van  dit  nuttige  en 
bruikbare  weik  geven.  Na  een  korte  inleiding  wordt  het  in 
twee  afdeelingen  gesplitst,  die  tot  titel  voeren:  '' Geschichtliches 
aus  der  Evangelischen  Kirche"  en  '*Zur  Geschichte  der  römisch- 
Katholischen  Kirche."  Wij  vinden  in  de  eerste  afdeeling  eerst 
iets  '^Allgemeines  in  Bezug  auf  Bekenntniss,  Cultus  und  Yer- 
fassung  aus  den  Verhandlungen  der  Kirchlichen  Yereine  und 
Conferenzen ,'"  daarna:  *'Verbreituiig  und  Befestiguug  des  Pro- 
testantismus  in  Katholischen  Gegenden.  Auszere  und  innere 
mission;''  ten  derde  "Zur  Geschichte  der  Theologie  und  der 
Theologischen  Streitigkeiten;''  gevolgd  door  een  opgave  der 
Theologische  litteratuur  in  den  loop  van  het  jaar  verschenen; 
als  vierde  hoofdstuk  eindelijk:  '^Specialgeschichtliches  aus  den 
eiuzelnen  evangelischen  Landeskirchen  5''  terwijl  de  geheele  af- 
deeling met  twee  aanhangselen  verrijkt  is:  I.  ^Von  alten  und 
neuen  Sekten,  II.  Todesfalle.''  De  twee  hoofdstukkeu  waaruit 
de  afdeeling  over  de  B.  C.  kerk  bestaat,  loopen  over  de 
algemeene  geschiedenis  der  kerk  en  behandelen  het  ^'Specialge- 
schichtliches  aus  der  Katholischen  Kirche,'^  terwijl  ook  hierbij 
als  aanhangsel  gevoegd  is:  ^Todeafdlle^  Ztudize  und  Benchti- 
gungeny  Als  proeven  van  bewerking  halen  wij  pg.  112  en  113 
aan,  zonder  de  karaktiseering,  aldaar  gegeven,  te  beoordeelen: 
''Die  vorjahrige  reform.  Generalsynode  (in  Holland)  hat  mit  einer 
dreiwöchentlichen  Unterbrechung  vom  5  Juli  bis  zum  12  Sept. 
gedauert.''  Uit  hare  acten  wordt  het  nieuwe  Reglement  op  de 
Examina  der  Propp.  aangehaald  en  daarbij  gevoegd:  '^Damit  hat 
sich  also  die  Synode  deutlich  geuug  gegen  die  neuesten  Por- 
derungen  und  Erklarungen  der  auch  hier  agitirenden  Confessi- 
onell-pietistischen  Parthei  erklart.  Und  eben  dies  haben  die 
diesjahrigeu  Kam  mem  gethan  bei  Berathung  eines  neuen  Unter- 
richtsgesetzes  durch  strenges  Pesthalten  an  der  Confessions- 
losen    Staatsschule,    als    dem    sichersten    bollwerke   bür- 

fferlicher   Einigkeit  und    Niederlandischer  Nationalitat Est 

giebt  auch  in  der  ref.  Kirche  Hollands  zwei  Hauptparteien , 
Orthodoxe  und  Liberale,  die  beide  wieder  in  Zwei  Practionen 
zerfallen.     Die    Strengorthodoxen    bilden   seit  1839  eine  Sepa- 
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rirte  Gerneinde,  haben  ihren  Hauptsitz  im  Haag,  ihr  organ 
in  der  Zeitschrift  "der  Niederlander,''  ihre  Führer  an  dem 
Staatsman  Groen  v.  Prinsterer  (dem  holland.  Dr.  Stahl)  und 
dem  bekehrten  Juden  Dr.  Capadose  und  steheu  auf  der  Basis 
der  Dordrechter  Beschlüsse.  Die  mild-orthodoxe  Fraction  (auch 
Christlich-historische  Bichtung)  faszt  die  Trinitat  ökonomisch , 
die  Pradestination  infralapsarisch ,  die  Genugthuungslehre  mys- 
tisch  auf,  eifert  aber  auch  gewaltig  gegen  die  Richt ung  der 
drei  hoUandischen  Universitaten ,  selbst  Utrechts,  und  hat  ihr 
Organ  in  der  zu  Utrecht  erscheinenden  Monatschrift :  "Ernst 
und  Friede,"  ihre  Pührer  an  dem  Franz.  reform -Prediger  Chan- 
tepie  de  la  Saussaye  in  Leyden  (dem  Eedacteur  des  Blattes), 
an  Hatenbroek  (sic)  in  Amsterdam,  van  der  Ham  in  Utrecht, 
Osterzee  in  Botterdam.  In  der  Mitte  zwischen  Beiden  steht 
Dr.  da  Costa.  Auf  der  liberalen  Seite  vertritt  die  sogen.  Gro- 
ninger Schule  (van  Heusde's  und  Hofstede  de  Groot's)  die 
Schleiermacher-,  Lücke-,  Hase'sche  Bichtung  vorherrscbend  auf 
allen  Universitaten,  wahrend  die  altere  Biblisch-rationalistische 
noch  die  meisten  Anhanger  unter  den  Geistlichen  und  im 
Volke  hat.  Die  Dissenter,  Mennoniten  und  Bemoustranten 
leben  mit  den  gemaszigt-Liberalen  im  besten  Einvernehmen , 
so  dass  sie  sich  selbst  mit  an  der  Bedaction  ihrer  Zeitschriften 
betheiligen  und  an  der  beabsichtigten  Bibelübersetzung." 

Ofschoon  alzoo  op  alle  landen  meer  of  min  acht  is  geslagen, 
zoo  is  aan  het  "Specialgeschichtliches  aus  den  einzelnen  Evan- 
gehschen  Landeskirchen'  natuurlijk  een  grootere  ruimte  gewijd 
dan  aan  andere  gedeelten  en  telt  dit  hoofdstuk  drie  maal  zoo- 
veel bladzijden  als  de  overige  hoofdstukken.  Het  boekske  is 
wat  de  titel  belooft:  een  kronijk,  maar  geeft  juist  door  zijn 
kortheid  telkens  een  gemakkelijk  overzigt  van  de  belangerijkste 
data  en  gebeurtenisse;»  van  het  afgeloopen  jaar. 

A.  P. 


Jaarboekje  voor  de  Christelijke  Afgescheidene  Gerefor- 
meerde Kerk  in  Nederland  voor  1857.  Tweede  jaargang. 
Te  Kampen  hij  S,  van   Velzen  Jr. 

Uit  dit  Jaarboekje  blykt  dat  er  134  predikanten  zijn  bij  de 
Afgescheidene  gemeente,  welke   gemeente  zelve  ongeveer  46173 
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leden  telt.  Daarvan  zijn  in  Amsterdam  1139,  in  Hoogeveen 
1500,  in  Leiden  1060;  op  andere  plaatsen  blijft  het  getal  be* 
naden  de  duizend,  als  bijv.  in  Utrecht  180  en  in  Groningen 
724.  De  Synodale  Commissie  voor  de  Afgesch.  gem.  bestaat 
uit  de  heeren  8.  van  Velzen,  A.  Brummelkamp  en  H.  Joffers, 
en  als]  Penningmeester  8.  van  Andel.  De  Theologische  School 
te  Kampen  telt)|)ll  Curatoren,  uit  de  verschillende  provinciën 
gekozen,  en  zij  bezit  vier  docenten:  de  HH.  de  Haan,  Brum- 
melkamp, van  Velzen  en  de  Cock,  terwijl  de  Heer  B.  gedu- 
rende 1857  als  Bector  zal  fungeeren  en  de  Heer  van  Velzen  den 
post  van  Bibliothecaris  bekleedt.  Twee  en  vijftig  studenten 
genieten  het  onderwijs  dier  school.  In  het  afgeloopen  jaar  zijn 
vier  candidaten  geëxamineerd  en  beroepen,  terwijl  er  op  dit 
oogenblik  slechts  twee  proponenten  zijn,  die  zeker  met  weinig 
moeite  eene  plaats  zullen  vinden ,  aangezien  uit  de  opgaven  blijkt, 
dat  nog  verscheidene  plaatsen  vacant  zijn;  zoo  bepaalt  bijv. 
in  de  klasse  van  Amsterdam  het  getal  der  predikanten  zich 
slechts  tot  twee. 

De  mengelingen,  uitgenomen  "Een  Woord"  van  Ds.  Brum- 
melkamp, kenmerken  zich  evenmin  door  goeden  smaak  als  door 
een  geest  van  gematigdheid.  Waartoe  het  bijv.  dient  de  oude 
twisten  en  verdrukkingen,  die  de  Afgesch.  hebben  moeten  on- 
dergaan, thans  weder  op  te  halen,  zooals  door  Ds.  van  Velzen 
geschiedt,  is  ons  duister. 

Wie  een  zelfstandige  overtuiging  heeft,  wordt  altijd,  hoe 
dan  ook,  vervolgd.  Men  getrooste  zich  dit  of  zegge  zijne 
overtuiging  vaarwel. 

In  een  volgenden  jaargang  hopen  wij  een  Series  Lectionam 
van  de  Theologische  School  aan  te  treffen. 

A.  P. 

Men  gelieve  boven  de  beide  stukkeu  van  Prof.  Hoekstra  in  plaats  van  Dog- 
matiek te  lezen:  Bijbelsche  Theologie  en  in  het  opstel:  Natuurweiemchap  en  Gods- 
dienst ,  overal  waar  metereologie  staat ,  te  verbeteren  meteorologie.  Over  het  alge- 
meen moge  de  afstand  waarop  de  Hed.  zich  van  de  pers  bevindt  haar  eenige 
toegeeü^kheid  voor  drukfouten  doen  vinden.  Sed. 
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De  zestiende  eeaw   is  de  eeuw  der  hartstogten.    Liefde  en 


1)  B|j  de  IQst  vui  werken,  in  ons  Torig  N°.  aangevangen,  voegen  wg  nog  de 

Igende  titels  van  boeken : 

1572.    Ribadeneira,  Vita  Ignat.  Neap. 

1585.    Maffei ,  de  vita  et  morib.  Ign.  L.  Rom. 

1602.    Pasquier,  Caiécli.  des  Jes.  Viilef. 

1619.    Hoepinian,  Historia  Jesaitiea. 

1657.    Privata  Monita  S.  J.  (stellig  onecht). 

1679.    D.  Bouhoars,  Vie  de  S.  Ign.  Paris. 

1721.    Hane,  Leben  J.  L. 

1740.    Hisfc.  de  la  Gomp.  de  Jésas. 

1769.    Adelong,  Vers.  e.  Gesch.  d.  J.  Berl.  n.  H. 

1816.  R.  C.  Dallas,  Hist.  of  the  Jesuits.  Lond. 

1817.  Spittler,  Gesch.  n.  Verf.  d.  J.  Lps. 
1820.    Gat.  de-'Gesniti  Lps. 

1839.  Jordan,  die  J.  n.  d.  Jes.  Lps. 

1840.  J.  EUendorf ,  d.  Moral  n.  poUt.  d.  J.  Ook  in  't  Holl.  vertaald. 
(Waarvan  w^'  ook  in  het  vorig  artikel  reeds  met  een  enkel  woord  ge- 
wag hebben  gemaakt,  als  van  een  werk  dat  niet  altijd  op  de  bronnen 
berust,  en  zich  door  eens^digheid  kenmerkt.  Men  vergelijke  overigens 
de  beoordeeling ,  die  van  EUendorf  s  arbeid  voor  eenige  jaren  door  het 
Tijdschrift  "de  Gids"  geleverd  is  geworden.  Ik  ben  echter  buiten 
staat  op  dit  oogenblik  Deel  en  bladzgde  op  te  geven.) 

1840.  J.  R  Len,  Bdtr.  z.  Würd.  d.  J.  O. 

1841.  Hist.  Ehrentempel  der  Ges.  Jeso.  Wien. 

1843.  F.  Kortüm,  die  Entsteh.,  gesch.  d.  J.  O.  Mannh. 

1844.  Michelet  et  Qainet,  des  Jésnites.  de  Charlevoix.  Hist.  de  Paragnai.  Don 
G.  Joan  et  D.  A.  de  Ulloa,  Voyage  da  Péron,  de  Monclar,  de  la 
Chalotais  Compte  rendn. 

I  h-  " 
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haat,  hoop  en  vertwijfeling,  geloof,  bijgeloof,  alles  speelt  op 
het  belangrijk  tooneel  dezer  eeuw  zijn  rol.  Bij  haar  ontwa- 
ken dreunt  Europa  onder  den  voet  der  Ottomannen  en  de 
dreuning  oversteint  het  dof  gemor  niet  van  het  aloude  volk 
dat  uit  Spanje  en  Portugal  geweken,  Italië,  Duitschland  en 
het  Noorden  overstroomt.  Mozes  en  Mohammed,  het  Oosten 
in  zijn  beide  magtigste  vertpgenwoordijgers ,  beheejr schen  te  gelijk 
de  belangen  van  hët  'Westen  Be  christelijke  kerk,  als  de 
Christus  van  Albert  Dürer,  staat  tusschen  den  gewapeuden 
Turk  die  haar  dooden  en  den  verwoeden  Jood  die  haar  eeuwig 
met  zijn  roede  geesselen  wil. 

liet  is  de  schrikkelijke  weerwraak  van  wat  het  Heilige  Land, 
van  wat  Cordova  en  Grenada  hadden  aanschouwd. 

Middelerwij  1  rigt  zich  ook  het  oog  der  wetenschap  van 
Athene  op  de  puinhoopen  van  Jeruzalem.  Pic  de  la  Mirandole, 
Postel,  maar  Beuchlin  boven  al,  vinden  er  de  schatten  dier 
verhevene,  dier  geheimzinnige  wijsbegeerte  der  Kabbala,  die  den 
naklank  van  Ormuzd  en  het  voorspel  van  Hegel  gelijkelijk 
doet  hooren.  In  Reochlin  en  Ffefferkorn  worstelt  het  verachte 
Hebreen wsch  met  de  verachtelijke  domheid  der  Dominikanen. 
Geheel  Duitschland  ziet  toe.  Aan  de  zijde  van  den  voorzigti- 
gen  geleerde  staat  de  keizer,  staan  de  hertogen  van  Saxen, 
van  Beijeren,  van  Wurtenberg,  en  onder  hen,  wie  de  eerste 
plaats  inneemt,  de  groote  patriot,  de  stoutmoedige  denker,  de 
enthousiaste  apostel  der  waarheid,  de  ridder  Ulrich  von  Hutten, 
de  dichter,  wiens  voorhoofd  de  keizerlijke  lauwer  siert  Tegen 
de  muren  van  Eome,  den  dag  voor  Luther  zijn  aanval  b^nt, 
zweept  de  Satyre  haar  vreeselij  ken  geessel  en  de  geduchte 
orde  der  Dominikanen  valt;  die  orde,  die  eerst  drie  eeuwen 
geleden  tot  bekeering  der  Albigensen  in  het  Zuiden  van  Frank- 
rijk ontstaan,,  het  alleen  zaligmakend  geloof  met  geleerdheid, 
ipet  heilige  welsprekendheid  en  met  een  alles  overwinnende 
armoede  moest  verbreiden  en  hem  onder  hare  broederen  had 
geteld,  voor  wien  Dante  Alighieri,  de  Ghibellyn  tegen  de  hiërar- 
chie, zijn  vereering  heeft  overgehad. 

Te  midden  van  dit  alles  amuseeren  zich  Frans  I  en  de 
Paus,  (Leo  X)  uitmuntend.  De  eerste  jaagt  en  reist,  staat 
laat  op  en  schenkt  zijn  aandacht  aan  den  oorlog  —  tusschen 
zijn  maitresse  en  zijn  moeder.  De  Paus  lacht  zich  schier  een 
ongeluk  aan   al   de  grappen  en  al  de  schandalen  die  men  hem 
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vertelt  en  schenkt  zijn  aandacht  aan  —  Calandra  en  Mandra- 
gore^  twee  vrij  onkiesche  tooueelstukken. 

De  kerk  van  Bome  is  in  beklagelijken  toestand.  Reeds  was 
Julius  II  (1503 — 1513)  opgetreden,  eerder  als  een  wereld- 
lijke veroveraar  dan  als  een  kerkelijk  opperhoofd;  hij  wiens 
hoogste  streven  het  scheen  il  dominus  et  maistro  del  joeho  del 
mundo  te  zijn.  Hij  speelde  zijn  spel  goed.  Zijn  magt  muntte 
in  uitgestrekth^d  uit  boven  die  van  iederen  .uideren  staat. 
Van  Fiacenza  tot  Terracina  behoorde  het  gansche  schoone 
land  aan  hem.  Hierin  vond  hij  zijn  roem,  zijn  deugd.  Was, 
zooals  Machiavelli  zegt,  vroeger  geen  Baron  zoo  klein,  die 
de  pauselijke  magt  niet  verachten  kon,  nu  moest  zelfs  een 
koning  van  Prankrijk  haar  eerbiedigen.  Maar  zijn  geestelijke 
eerbied  is  niet  groot.  Hij  durft  te  Pisa  een  concilie  bijeenroe- 
pen dat  eigenhandig  de  kerk  hervormen  zaL  Verschijnen  ai 
weinige  prelaten  op  deze  keork vergadering,  toch  durft  men  van  een 
suspensie  des  Pausen  gewagen,  en  al  stelt  Julius  er  een  ander, 
een  lateraansch  concilie  aan  tegenover,  dat  geheel  door  zijn 
geest  beheerscht  wordt,  toch  worden  er  stemmen  gehoord  als 
van  Aegidius  (van  Yiterbo)  den  generaal  der  Augustjnen  die 
zeggen  kan  dat  de  rijkdom  der  kerk  niet  in  uitgebreid  grond^ 
bezit,  maar  in  goddelijke  dingen  moet  gezocht  worden;  en 
reeds  mompelt  Frankrijk  van  het  ,» nieuwe  BabeP  te  verwoesten, 

Het  karakter  des  Pausen  oefent  op  de  geheele  inrigting  van 
zijn  bestuur  een  beslissenden  invloed  uit.  Alles  wordt  den  meest 
biedende  gegeven  en  kerkelijke  waardigheden  slechts  beschouwd 
als  goederen,  die  zooveel  mogeliik  rente  moeten  afwerpen. 

Op  den  Paus  des  oorlogs  en  des  rumoers  volgt  de  Paus  des 
vredes  en  der  weelde,  Leo  X  wandelt  zijn  paleis  door,  de  melo- 
dien  neuriënde  der  muzijk,  waarvan  zijne  zalen  den  ganscheu 
dag  weergalmen.  En  onder  het  gedruisch  zijner  tooneelvertoo- 
ningen:  „non  pareva  fosse  galen tuomo  e  buon  cortegiano  colui 
che  de'  dogmi  della  chiesa  non  aveva  qualche  opinion  erronea 
ed  heretica'^  (Ranke.) 

Van  Bome  kan  dus  geen  hervorming  uitgaan.  Was  het 
ooit  het  hart  der  zedelijke  en  godsdienstige  wereld  geweest, 
dat  hart  had  volkomen  opgehouden  te  kloppen. 

Twee    groote    individuen    zouden    de   leiding   der  geestelijke 

wereld    op    zich    nemen,    en    voor    een    wijle  Bome  buiten  de 

beweging  der  geesten  laten. 

11* 
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Maarten  Luther  en  Ignatins  Lojola. 

De  Duitscher  eu  de  Spanjaard.  Qeen  volmaakter  Doitsch 
type  dan  Luther ,  geen  volmaakter  Spaanach  type  dan  Ignatins. 

Wij  moeten  deze  namen  voor  een  oogenblik  naast  elkander 
stellen.  De  geschiedenis  staat  ons  niet  dikwijls  to&  snlke  be- 
langrijke pendanten  te  aanschouwen. 

Aanschouw  zt  wel  die  twee  geesten,  die  bijna  de  gehede 
nieuwere  geschiedenis  beheerschen  en  laten  wij  niet  scheiden 
van  hun  beeldtenis  voor  wij  hun  karakter  hebben  begrepen, 
gevoeld. 

Het  karakter  van  Luther  is  gemakkelijk  te  begrijpen.  Wij 
schetsen  het  straks  met  een  enkel  woord,  maar  het  karakter 
van  Loyola,  het  kost  veel  moeite  om  het  volledig  uit  te  druk- 
ken. Immers  zien  wij  bij  hem  de  verschillendste  eigenschappen, 
ja  die  eigenschappen  aanwezig  die  elkander  plegen  uit  to  sluiten. 

Bij  Loyola  is  mysticisme  en  behoefte  aan  onbepaalde  ge- 
hoorzaamheid,  enthousiasme  en  mechanische  gestrengheid.  Soms 
ziet  gij  voor  u  den  middeneeuwschen  Ridder,  Romantisch, 
dweepend,  dom.  Dan  staat  de  vastberadene,  de  geslepene 
veldheer  voor  u,  wiens  kunstige  krijgstaktiek  u  met  bewonde- 
ring vervult.  Nu  aanschouwt  gij  den  man  der  visioenen,  der 
ingevingen,  der  openbaringen,  die  op  de  trappen  van  den  E 
Dominicus  bij  het  aanschouwen  der  Drieëenheid  weent,  dan 
ziet  gij  den  opsteller  der  ExereUia^  waardoor  de  mensch  afge- 
rigi  wordt  tot  dat  hij  een  heilige  is. 

Hoe  vinden  wij  eene  formule  voor  Loyola's  karakter,  die  al 
deze  vreemdsoortige  bestanddeelen  in  zich  weet  op  te  nen\en? 

Luther  en  Loyola  kunnen  zonder  elkander  niet  begrepen 
worden.  Uit  datgene,  wat  beiden  gemeen  is,  springt  juist  bei- 
der verschil  in  het  oog. 

Luther  en  Loyola  waren  gekomen  tot  het  gevoel  hunner 
zonde,  fiij  beiden  was  het  krachtig  en  levendig,  dat  schrik- 
kelijk bewustzijn,  waarbij  men  God  alleen  ziet  om  al  den 
afstand  te  meten  die  ons  van  hem  scheidt.  Bij  hen  leefde  het 
besef,  het  heilzaamste  en  het  vreeselijkste ,  het  besef  der  on- 
eindige diepte  van  zedelijk  verderf,  waarin  de  menschelijke 
natuur  zich  geworpen  heeft.  Bij  beiden  roept  de  ziel  het  nit: 
Ik  heb  gezondigd  I  Wie  zal  mij  verlossen  van  mijn  schuld  P 

Op  die  vraag  komt  vooreerst  bij  beiden  hetzelfde  antwoord. 
Kastijd  u  zelven,  tuchtig  u  zelven,  straf  u  sselvenl 
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In  de  engte  hunne^r  kloostercel  worstelen  Luther  en  Igna- 
tias.  Beiden  is  bet  ernst  met  de  heiligheid,  met  de  zaligheid 
der  ziel.  Voor  beiden  is  verlossing  iets  meer  dan  een  ijdele 
klank.  Beider  penitentiëu  zijn  even  hard.  Ignatius  vast  vijf, 
zes,  zeven  dagen  achtereen.  Qeen  voedsel  hoegenaamd  neemt 
hij  tot  zich.  lederen  dag  geeselt  hij  zich  drie  malen.  Maar 
Luther  en  Ignatius  hebben  nog  geen  rust  gevonden. 

Intusschen  werkt  het  hoogere  leven,  dat  bij  beiden  ontstaan 
is,  krachtig  voort.  Het  natuurlijk  enthusiasme  van  hun  geest 
verheft  zich  steeds  hooger  en  hooger. 

Waar  zal  al  die  kracht  een  uitweg  vinden  ?  Hoe  zal  die 
strijd  tot  oplossing  y  tot  overwinning  komen  P  die  strijd  der 
ziel  die  naar  het  hoogste,  die  naar  Ood  zich  voelt  getrokken 
maar  die  tegelijk  in  het  volkomen  bewustzijn  leeft  van  de 
boeijen  der  zonde  die  haar  kluisteren  aan  het  stof,  die  haar 
ontrukken  aan  God. 

Hier  schdden  zich  de  wegen  van  deze  twee  belangrijke  geesten. 

Voor  Luther  klinkt  het  reddend  woord:     Geloof! 

Wat  zegt  het  hem."^ 

Het  zegt  hem:  Wees  in  Christus  met  God  verzoend,  ver- 
eenigd,  op  dit  oogenblik,  zoo  als  gij  zijt.  Den  langen, 
langen  weg,  dien  gij  door  eigen  trachten  en  pogen  en  werken 
en  streven  wilt  afleggen,  om,  u  zei  ven  reinigende  en  heiligende. 
God  te  ontmoeten,  zoekt  gij  vruchteloos.  Die  weg  bestaat  niet. 
Geen  weg  leidt  tot  God  die  niet  in  God  zijn  uitgangspunt 
vindt.     Geloof  d.  i.  buig,  kniel  neder,  ontvangt 

En  bet  geloof  wordt  hem  een  sublieme  resignatie. 

Het  wezen  van  Luther  is  tot  volkomene  harmonie  met 
zich  zelf  gekomen.  Zijn  zondaarsgevoel  gaat  over  in  de  be- 
wustheid van  verlost  te  zijn.  Verlost,  niet  ten  deele  maar 
geheel.  Hij,  gisteren  de  zedelijk  kranke,  de  kwijnende,  de 
stervende,  leeft  heden,  leeft  door  het  geloof,  leeft  in,  door  en 
tot  God. 

Wat  is  de  eerste  vrucht  van  dat  geloof  bij  Luther?  Blijd- 
schap. Maar  een  blijdschap,  die  een  deugd,  die  de  hoogste 
deugd  heetén  mag;  een  blijdschap,  waardoor  het  meest  boven- 
natuurlijke natuurlijk  wordt,  en  waardoor  het  natuurlijke  eerst 
tot  zijn  regt  komt. 

Het  was  juist  deze  blijdschap,  dit  natuurlijke  wat  aan  de 
midden-eeuwen    had    ontbroken.     Hoe    zinrijk,    hoe    diep,  hoe 
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veelvoudig  hare  voortbrengselen  ook  geweest  waren,  haar  ve- 
reldbeschouwiug  was  overdreven,  phantastisch ,  onreëel,  niet 
natuurlijk. 

Het  was  de  herstelling  van  het  natuurlijke,  zoo  als  het  al- 
leen in  Christus  natuurlijk  is,  die  een  nieuw  tijdvak  voor  de 
geschiedenis  kon  doen  aanbreken.  Waar  Luther  naar  streefde, 
het  was  de  herstelling  van  den  mensch,  die  door  Christus  na- 
tuurlijk is  gemaakt  en  van  zijne  onnatuurlijke  natuur,  van  de 
zonde,  is  verlost.  En  het  zegelied  dezer  gewigtige omwenteling 
wordt:  Een  vaste  burgt  is  onze  Ood. 

Overal  klinken  zijne  liederen,  later  door  die  goede  Eransche 
^'psauines''  beantwoord,  waarvan  de  verzen,  in  de  verdrukking 
aangevangen,  in  den  Hemel  worden  geëindigd. 

Men  gevoelt  het :  de  geest  is  tot  harmonie,  ia  tot  vrijheid 
gekomen. 

Van  dit  frissche  tooneel  keeren  wij  den  blik  naar  Montsef- 
rat,  naar  Ignatius.  Een  gevoel  van  medelijden  overvalt  ons. 
Lojola  heeft  generale  bieohten  in  overvloed  gedaan,  maar  heeft 
hij  rust  gevonden,  maar  heeft  zijn  Aart  ooit,  een  enkele  maal, 
dat  woord  gehoord:  Uwe  zonden  zijn  n  vergeven? 

Hier  houden  alle  diseussiën  over  Luthersche  en  Roomsche 
en  Gereformeerde  en  weet  ik  welke  ?  d<^matiek  op.  Hier  is  het 
leven,  hier,  de  tastbare  werkelijkheid.     Wat  toont  zij  onsp 

Ignatius  is  tot  geen  harmonie,  Ignatius  ie  ëleekiê  en  haof- 
ilens  tot  zelfbehe&rseking  gekomen !  Tot  de  zelf beheerschiBg 
van  het  zwijgen  op  te  leggen  aan  dat  oneindige  mekiachenhart, 
''ad  Deum  creatum^\  dat  niet  rust  voor  het  God  bezit,  voor 
het  in  God  rust:  de  zelfbeheersching  van  zijne  eiachen  naar 
vrede ,  naar  heiligheid ,  naar  zaligheid  niet  zoo  hoog  meer  te 
«pannen  en  wat  geduldiger  te  worden :  de  zelfbeheersching  van 
den  kranke,  die,  na  eerst  driftig  en  onstuimig  de  gaiezing  te 
hebben  geëischt,  zich  lijdzaam  uitstrekt  op  zijn  sponde,  terwijl 
zijn  geneesheer  hem  zegt,  dat  hij  door  dagelijksch,  door  gere- 
geld, door  eindeloos  medicineeren  welligt  eindelijk  gezond  zal 
worden. 

Deze  zelfbeheersching  is  zelfverloochening,  is  ook  een  resig- 
natie, maar  een  resignatie  die  den  meusoh  onwaardig  is,  den 
mensch  die  een  almagtigen  en  liefderijken  God  tot  zijn  Schep- 
per, tot  zijn  Vader  heeft. 

Luther   had  het  woord   aangenom^)  van  de  lippen  des  Hei- 
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lands:  Sta  op  en  wandel.  Ignatius  schrijft  zijne  Exercitia  en 
overdenkt  zijne  Constitutiones,  waardoor  de  zondaar  afgerigt 
wordt  tot  dat  hij  een  heilige  zal  zijn  en  hem  middelerwijl 
krukken  worden  gegeven,  waarop  hij  zich  voort  moge  slepen: 
de  Exercitia,  waarin  men  hem  zeggen  zal,  dat  hij  toch  vooral 
op  het  gelaat  eenige  blijdschap  moet  toonen,  (zie  St.  I  van 
dit  tijdschr.,  pag.  24:  ^^Bngae  in  fronte,  ac  multo  magis  in 
naso  evitentur;  ut  serenitas  exterius  cernatur,  quae  interioris 
sit  indicium:  tota  facies  hilaritatem  potius  prae  se  ferat,  qoam 
tristitiam,  aut  alium  minus  moderat  urn  affect  urn.'' 

Deze  bepaling,  waarbij  een  uitdrukking  van  blijdschap  op 
het  gelaat  wordt  voorgeschreven,  is  wat  ons  aangaande  de  orde 
der  Jesuit^  het  meest  met  diepen  weemoed  vervult. 

Men  had  waarlijk  wel  noodig  aan  Luthex  te  commandeeren, 
geen  rimpels  in  het  voorhoofd  te  hebben,  als  hij  optrok  naar 
den  rijksdag  van  Woims. 

Maar  de  geest  van  het  Jesuitisme  spreekt  zich  in  deze  be- 
palingen nit.  Uw  hart  ia  onrustig,  het  eischt  vrede,  het  zoekt 
Ood,  het  vraagt  naar  Christus:  zwijg,  onrustig  hart;  wat  giy 
eischt  kunt  gij  toch  niet  verkrijgen:  ik,  uw  supérieur  zal  uw 
Christus  zijn,  Zijt  gij  daarmede  niet  te  vrede?  Uw  hart  eischt 
een  heilig  en  heiligend  beginsel,  waaïdoor  het  der  goddelijke 
heiligheid  deelachtig  worde:  Zwijg,  onrustig  hart;  de  hoogste 
deugd  is  blinde  gehoorzaamheid.  Zijt  gij  daarmede  niet  te 
vrede?  En  u,  die  in  deze  blinde  gehoorzaamheid  geen  behagen 
schept,  n  zullen  wij  van  de  onrust,  uit  uw  pnbeiligheid  gebo- 
ren, afhelpen,  door  een  uitvoerige  casuistiek,  die  u  de  deugd 
vrij  wat  gemakkelijker  zal  maken  en  heel  wat  zonden  zal  doen 
wegvallen.  Uw  hart  eischt  een  godsdienst,  wij  geven  u  een 
verfijnde  en  een  grove  Mariadienst,  zoo  als  gij  verkiest,  zijt 
gij  daarmede  niet  te  vrede? 

Het  Jesuitisme  is  de  resignatie  der  wanhoop  aan  het 
volmaakte. 

Deze  uitspraak  wordt  door  zijn  geschiedenis  gewettigd.  De 
orde  der  Jesuiten  heeft  mannen  voortgebragt  van  ontzettende 
gele^dbeid  en  wetenschap,  maar  hoevele  groote  geesten,  hoe- 
vele wijsgeeren?  De  orde  der  Jesuiten  heeft  hare  gestich- 
ten, hare  kerken  kunstig  en  fraai  opgesierd,  o!  zoo  fraai;  maar 
niet  dan  hoogst  zelden  vindt  men  er  meer  dan  iets  kunstigs, 
iets    fraaia      Aan    de    voortbrengselen   der   ware    kunst    blijft 
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zij  vreemd.  Zij  heeft  er  geen  hart  voor.  Het  Jesuitisme  is 
de  geheele  geschiedenis  door  met  kleingeestigheid  geslagen,  met 
mesquinerie. 

Over  alle  hoogere  ideën  velt  die  orde  het  oordeel  van  Na- 
poleon: het  is  ideologie. 

Tot  het  geestelijk  karakter  der  godsdienst  klimt  zij  niet  op. 
Haar  godsdienst  is  een  godsdienstig  materialisme  of  een  mate- 
rialistische godsdienst. 

Hier  raken  wij  aan  het  hart  van  het  Jesuitisme,  waar  zich 
de  vereeniging  laat  begrijpen  van  het  mysticisme  en  het  mecha- 
nische, dat  de  inrigtiug  van  Loyola  gelijkelijk  eigen  is. 

Het  is  immers  duidelijk  dat  het  grovere  mysticisme  niet  ge- 
haven y  maar  zien  wil.  Het  wil  zien,  zij  het  ook  in  visioenen 
en  droomen,  maar  daarom  toch  niet  minder  werkelijk  zien^  de 
Drieëenheid,  Jezus,  zijne  wonden;  het  wil  de  aanraking  zijner 
handen  ondervinden,  het  wil  zijne  knieën  omarmen,  het  wil 
zijn  stem  hooren,  het  wil  zijn  adem  gevoelen;  met  een  woord 
het  grovere  mysticisme  is  in  de  volste  kracht  der  uitdrukking 
zinnelijk.  Dit  mysticisme  bezat  Loyola  en  bezit  het  Jesui- 
tisme als  zoodanig,  dan  eens  meer,  dan  eens  minder.  Het  is 
altijd  door  middel  van  het  lichaam,  door  middel  der  zinneo 
dat  de  godsdienst  bij  Loyola  wordt  opgewekt  en  levendig  ge- 
houden, en  zijne  exercitia  behelzen  de  dieet  die  aan  de  zinnen 
moet  worden  voorgeschreven,  zullen  zij  het  gewenschte  gevolg 
op  godsdienstig  gebied  kunnen  ondervinden.  In  dezelfde  be- 
trekking nu ,  waarin  zinnelijke  liefde  tot  geestelijke  liefde  zich 
bevindt,  staat  de  godsdienst  van  het  Jesuitisme  tot  het  ware 
karakter  des  Christendoms.  Van  daar  dan  ook  dat  door  geen 
rigting,  door  geen  partij  in  de  Roomsch-Catholieke  kerk,  de 
Mariadienst  zoo  op  den  voorgrond  gesteld,  zoo  gepredikt,  ver- 
breid en  aangeprezen  is  geworden ,  als  juist  door  de  orde  der 
Jesuiten.  Ook  hierin  bleef  zij  aan  den  geest  en  de  bedoeling 
van  haar  stichter  getrouw ,  wiens  bekeering  voornamelijk  daarin 
schijnt  te  hebben  bestaan,  dat  hij,  de spaansche ridder,  voortaan 
niet  meer  voor  zijn  schoone,  maar  voor  Maria  streed  en  leefde. 

Tegelijk  is  hiermede  aangewezen,  waarom  het  Jesuitisme  bij 
zijn  optreden,  gelijk  ook  nog  heden  ten  dage,  nevens  velerlei 
tegenspraak  en  dikwijls  onverdiende  verguizing,  zoo  vele  diepe 
sympathiën  bezit  in  de  harten  van  velen  en  aan  sommige  be- 
hoeften van  allerlei  tijden  heeft  kunnen  beantwoorden. 
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Wij  herhalen  het:  Het  Jesuitisme  is  de  resignatie  van  de 
vertwijfeling  aan  het  volmaakte. 

Is  er  niet  een  groot  deel  der  menschheid,  waaraan  die  ver- 
twijfeling in  meerdere  of  mindere  mate  pleegt  eigen  te  zijn? 
Eeeds  bij  het  eerste  optreden  van  het  Jesuitisme  was  men  op 
de  helft  der  zestiende  eeuw  gekomen,  en  een  ieder  weet,  hoe 
toen  reeds  langzamerhand  de  eerste  sporen  zich  begonnen  ie 
vertoonen  van  die  afmatting  (dat  geblaseerd  zijn),  dat  niet  zel- 
den na  een  groote  opwekking  der  geesten  zich  vertoont.  En 
die  afmatting,  die  zoo  natuurlijk  ontstaat,  wanneer  men  aan  het 
vrochtelooze  van  zoo  menige  opwekking,  van  zoo  menigen  strijd 
uitsluitend  zijn  aandacht  schenkt,  die  afmatting,  die  vertwijfe- 
ling aan  de  magt  des  geestes ,  die  zich  zoo  ligt  van  de  mensch- 
heid meester  maakt,  als  men  ten  slotte  geen  hoogere  dan  stof- 
felijke belangen  zien  wil  en  het  nuttelooze  en  mitsdien  het 
onbelangerijke  van  zoo  menige  poging  beweert,  die  door  den 
,geest  wordt  aangewend  om  een  hooger  goed  te  verkrijgen,  die 
afmatting,  die  vertwijfeling  zouden  zij  in  de  jongste  tijden  toe 
of  afgenomen  zijn?  Is  sedert  de  groote  herleving  van  den 
menschelijken  geest  in  de  Fransche  revolutie  de  geest  van  in- 
differentisme en,  als  gevolg,  van  materialisme  bevorderd  of  gcr 
dood?  Anderen  mogen  het  beslissen,  maar  zooveel  is  zeker, 
dat  op  het  einde  der  zestiende  eeuw  en  in  de  daarop  gevolgde 
tijden  de  vermoeidheid  in  verschillende  landen  algemeen  en  het 
leven  geweken  was. 

Ik  wil  wel  gelooven,  dat,  waar  het  Lutherdom  in  zijn  dogma 
bevriest  en  waar  de  Hervorming  bij  de  inspiratie  der  Hebreeuw- 
sche  punten  zweert,  het  Jesuitisme  de  handen  vrij  heeft  en 
zijne  kansen  niet  verspeelt. 

Wij  moeten  in  de  laatste  plaats  Loyola  uit  een  algemeen 
wereldhistorisch  standpunt  gadeslaan. 

De  rigtingen,  die  wij  in  het  midden  der  zestiende  eeuw  aan- 
treffen en  die  toen  den  geest  des  tij  ds  beheerschten ,  laten  zich 
aan  drie  namen  vastknoopen.  Wij  noemen  Erasmua,  Loyola 
en  Lnther.  Allen  vertegenwoordigen  zij  een  zienswijze,  een 
wereldbeschouwing,  niet  slechts  belangrijk  om  te  kennen  voor 
het  einde  van  de  geschiedenis  der  zestiende  eeuw,  maar  vooral 
omdat  zij  in  de  nieuwere  geschiedenis,  naar  mijne  overtuiging, 
zijn  blijven  voortleven.  Erasmus  vertegenwoordigt  de  eenzij dig- 
humanistische,   Loyola  de    romantische  en  Luther  de  Oud-Tes- 
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tamentiscbe  of,  naar  de  spreekwijze  van  den  dag,  de  Semiti- 
sche rigling.  Wij  weten  Erasmns  te  waardeeren,  gelijk  wij  de 
eenzijdig-humanistische  rigting  op  prijs  stellen.  Onwillekeurig 
worden  wij  door  het  rornaansche  type  getroffen  en  bij  wijlen 
aangetrokken,  maar  toch  zal  men  moeten  toestemmen,  dat  wat 
er  groots,  goeds  en  bovenal  blijvends  in  de  nieuwere  geschiede- 
nis tot  stand  is  gebragt,  niet  slechts  aan  de  eenzijdig  humanis- 
tische, noch  aan  de  rornaansche,  maar  ook  aan  de  (zoogenaamd) 
Semitische  rigting  moet  worden  toegekend.  De  humanistische 
rigting  vermag  de  eisoheu  van  het  hart  niet  te  bevredigen  en 
is  daarom  voor  den  mensch,  in  7ijn  geheel,  onvoldoende;  de 
rornaansche  rigting  vertreedt,  bij  de  ontwikkeling  der  laatste 
eeuwen ,  de  eischen  van  het  onafhankelijk  verstand ,  terwijl  daar- 
entegen voor  zoover  wij  zien  kunnen,  in  de  Semitische  rigting 
beide,  verstand  en  hart,  tot  hun  volle  regt  komen.  Is  toch 
reeds  met  juistheid  opgemerkt,  dat  het  Semitisch  karakter  der 
christelijke  godsdienst  haar  den  vorm  der  onmiddellijkheid  geeft, 
200  schijnt  ons  hiermede  onmiddellijk  in  verband  te  staan,  dat 
in  dit  karakter  de  voorwaarde  gelegen  is  waarop  alleen  de 
christelijke  godsdienst  de  absolute  godsdienst  heeten  mag  en 
tevens  de  reden ,  waarom  zij  alleen  in  staat  is  de  eiscben  van 
verstand  en  hart  op  den  duur  te  bevredigen.  Heeft  de  chris- 
telijke  godsdienst  in  haar  Semitisch  gewaad  den  vorm  der  on- 
middellijkheid, zoo  komt  het  mij  voor  dat  ^ij  daardoor  juist 
den  menschelijken  geest  die  vrijheid  niet  slechts  laat,  maar 
verzekert,  die  hij'  voor  zijne  voortdurende  ontwikkeling  zoo 
dringend  noodig  heeft,  terwijl  intusschen  het  hart  den  Onein- 
dige reeds  heeft  gevonden ,  en  zalig  is  in  het  leven ,  in  de  ge- 
meenschap met  God.  Denk  u  dien  vorm  der  onmiddellijkheid, 
m.  a.  w.  dat  Semitisch  karakter  weg  en  het  hoogste  goed  der 
menschheid  zal  in  begrippen  worden  weggeborgen  —  indien 
niet  opgelost!  —  waarover  eerst  nog  vrij  wat  getwist,  gere- 
deneerd en  geredekaveld  moet  worden  voor  zij  in  het  bewust- 
zijn van  een  ieder  worden  opgenomen.  Middelerwijl  sterft  het 
hart  van  koude  en  gebrek.  Is  dit  zoo,  zou  er  dan  wel  reden 
zijn  om  tegen  het  Semitisch  gewaad  der  christelijke  godsdienst 
ons  zoo  bijzonder  te  ontsteken,  of  bij  Bunsen  het  Japhetisch 
kleed  te  laten  maken ,  dat  hij  ons  beloofd  heeft.  Doch  dit  in 
het  voorbijgaan ;  wij  keeren  tot  Ignatius  Loyola  terug.  Tegen- 
over   de    Oud-Testamentische   figuur  van  Luther,  tegenover  de 
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« 

Oriekscbe  figuar  van  Erasmns,  noemen  wij  de  verschijning  en 
de  geheele  persoonlijkheid  van  Ignatius  zoo  zuidelijk  westersch, 
dat  wij  reeds  daarom  vertrouwen  dat  het  Jesuitisme  op  den  duur 
niet  dan  in  een  betrekkelijk  beperkten  kring  van  wezenlijken 
invloed  en  beteekenis  zal  kunnen  zijn;  maar  ook  omgekeerd, 
zullen  de  drie  genoemde  rigtingen  wel  vooreerst  hare  verdedi- 
gers en  aanhangers  blijven  behouden,  dan  is  ook  een  kunstma- 
tige en  willekeurige  opheffing  van  de  Jesuiten,  als  in  1773 
heeft  plaats  gehad  van  geen  de  minste  waarde,  daar  het  Jesui- 
tisme, in  een  bepaalde  rigting  van  den  menschelijken  geest 
geworteld,  onder  welken  vorm  dan  ook,  toch  telkens  weder 
herleven  moet. 

Heeft  het  Jesuitisme  een  zoo  bepaalde  en  wel,  wij  zouden 
bijna  zeggen,  een  geografische  kleur,  zoo  laat  zich  uit  deze 
waarheid  een  opmerking  afleiden  die  een  verblijdend  licht  werpt 
over  den  ontwikkelingsgang  der  geschiedenis,  en  mitsdien  over 
den  ontwikkelingsgang  van  den  menschelijken  geest. 

Wat  mogen  wij  in  de  hoofdzaak  het  streven  noemen  van  de 
opwekking,  die  de  Hervorming  voort bragt?  Is  het  niet  de 
emancipatie  van  de  individualiteit  der  volken  ?  Was  niet  juist 
hierin  het  krachtige  verzet  tegen  Bome  gelegen,  dat  dezen  tijd 
kenmerkt?  Voor  Rome  bestond  de  individualiteit  der  volke- 
ren niet  Er  was  slechts  een  volk:  dat  volk  was  Boomsch. 
Rome  wist  van  geen  andere  benaming.  Wat  niet  Boomsch 
heette,  was  Turk,  Moor  of  Jood,  maar  bestond  dan  ook  niet 
anders  dan  als  vijand. 

Het  is  gelukkig,  dat  de  stand  van  zaken  geen  andere  is  ge- 
weest. Er  behoorde  veel  toe  om  aan  die  trotsche  Noordsche  ge- 
moederen, die  volken,  beheerscht  door  oud,  voorvaderlijk  bij<* 
geloof,  de  waarheden  des  Christendoms  mede  te  deelen.  Het 
was  noodig,  dat  het  kerkelijke  element,  de  kerkelijke  magteen 
langen  tijd  de  overhand  behield ,  zou  de  Oermaansche  geest 
van  het  Christendom  worden  doordrongen.  Het  was  goed,  dat 
dit  geestelijk,  dit  kerkelijk  element  boven  de  verschillende 
nationaliteiten  stond,  maar  het  was  ook  goed,  dat  toen  dit 
element  zijn  roeping,  zijn  taak  had  vervuld,  de  individualiteit 
der  volken,  zigtbaar  vooral  in  de  opkomst  der  afzonderlijke 
talen,  krachtig  te  voorschijn  trad. 

Nu  is  het  evenwel  opmerkelijk,  dat  de  orde  der  Jesuiten* 
ofschoon  ontstaan  en  in  aanzijn  getreden  om  de  magt  van  Bome 
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te  stutten  en  overwinnend  te  maken  dezen  onwikkelingstrap 
der  geschiedenis  mede  beeft  moeten  maken,  als  ondanks  zich- 
zelve.  Kome  kon,  nit  een  wereldbistorisch  oogpant  beschouwd, 
niet  meer  Bome  blijven,  tenzij  die  emancipatie  der  individueele 
volkeren  ophield  of  altands  krachtig  werd  tegengegaan.  Ware 
het  aan  het  Jesuitisme  gelukt  dit  uit  te  werken,  het  had  in- 
derdaad aan  Bome  een  groote  dienst  bewezen,  niet  alleen, 
maar  ook  werkelijk  den  gang  der  geschiedenis  gestuit. 

Zou  het  Jesuitisme  evenwel  deze  uitkomst  verkrijgen,  dan 
moest  het  zelf  een  minder  particularistisch-nationale  en  een 
meer  universalistisch-Europeesche  kleur  hebben  vertoond.  Het 
is  echter  opmerkelijk  gelijk  wij  zeiden,  dat  het  Jesuitisme,  hoe 
ook  bestemd,  zich  in  alle  kringen,  op  alle  plaatsen,  onder  al- 
lerlei omstandigheden  en  menschen  te  bewegen,  nogthands  den 
Spaanschen  stempel  draagt,  en  zich  van  dezen  zijn  nationalen 
oorsprong  nooit  geheel  heeft  kunnen  losmaken. 

Wij  vonden  deze  gedachte  uitgewerkt  bij  Michelet,  die,  door 
hoeveel  eenzijdigheid  ook  in  het  algemeen  doch  niet  het  minst 
tegenover  de  Roomsche  kerk  gekenmerkt,  toch  somtijds  zooveel 
waars  en  treffends  heeft,  dat  wij  onze  lezers  aan  enkele  zijner 
opmerkingen  willen  herinneren,  die  bepaaldelijk  betrekking  heb- 
ben op  onze  opmerking  aangaande  het  nationaal  karakter  der 
Jesuiten-orde.     Hij  schrijft:  Guerres  de  Religion  p.  57  sqq.: 

JjMipagne  ei  Ie  Proleslantieme.  Je  dis  TËspagne,  et  non 
pas  Ie  parti  Catholique.  Ce  parti ,  avec  toutes  ses  finesses  politi- 
ques,  avec  sa  mécanique  législative  de  Trente,  etc,  n^aurait, 
pas  pu  lutter  s'il  ne  lui  était  survenu  un  element  nonveau, 
très-spécial ,  qui  réchauffa  tout.  Element  national  qai  devint 
universel,  qui  espagnolisa  la  religion  par  toute  TEurope,  sub- 
stituant  Ie  roman  k  la  poésie  et  (chose  inattendue)  de  la  che- 
valerie  faisant  jaillir  une  police  I  Cette  police  est  Tordre  des 
Jésuites,  ordre  essentiellement  espagnol,  qui  tres  longtems  na 
que  des  généraux  espagnols.  Ordre  dominateur,  comme  Tës- 
pagne  Test  alors,  absorbant  et  englontissant,  qui  transforme 
toute  TËglise,  jésuitise  ses  ennemis  mêmes,  impose  sa  methode 
h  tout  prétre,  &  tout  moine,  si  bien  que  tout  ordre  rival,  ne 
confessant  plus  qu'&  ce  prix,  doit  se  faire  Jésuite  ou  périr. 
Encore  une  fois,  voil^  les  deux  acteurs,  et  il  ny  en  a  pas 
d'autres:  la  Réforme,  Tintrigue  espagnole;  TEspagne  et  Ie  pro- 
testantisme.   L'espagne  envahit  par  Tépée,  Ie  roman,  la  poUce* 
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Et  la  France,  au  roman  ^  opposa  la  poéaie.  La  poésie  du 
coear,  la  grandeur  des  martyrs*»  les  luttes  et  les  fuites  hëroïV 
qoes,  les  lointaines  migrations,  les  hymnes  du  désert  et  les 
chants  dn  bücber.  Bien  entendu  que  la  Erance  veut  dire 
ici  un  ensemble  de  peuples,  et  la  grande  école  Oénève,  et 
ses  colonies  aux  Pays^Sas,  en  Écosse^  en  Angleterre,  Tinfil- 
tration  puritaine  qui  par-dessous  fit  une  autre  Angleterre.... 
L'£spagne  avait  une  prise  tres  forte  sur  TEurope,  et  par  sa 
grandeur  et  par  sa  misère.  Grandeur  incontestable,  par  Tim- 
mensité  des  possessions,  par  la  renommée  des  vieilles  bandes. 
Mais  cette  grandeur  n^était  par  moins  dans  Ie  respect  de  TEu* 
rope,  dans  la  fiere  attitude  des  Eispagnols,  dans  leurs  préten- 
tions,  qu^on  ne  contestait  qxCk  moitié,  dans  la  servile  imita- 
tion  qu'on  faisait  de  leurs  moeurs  et  de  leurs  costumes,  dans 
la  souveraineté  de  leur  littérature  et  de  leur  langue.  La  vie 
noble,  peur  toute  TEurope,  ce  fut  peu  il  peu  la  ?ie  espagnole, 
Ie  loisir,  la  noble  paresse.  Et  TEspagne,  en  efiet,  entrait  de 
plus  en  plus  en  grand  loisir....  Lor  d^Amérique  semble  dé" 
truire  ce  qui  reste  d^activitë.  A  Toiseveté  native,  ik  celle  du 
noble  qui  y  met  son  orgeuil,  &  celle  du  fonotionnaire,  payé 
pour  ne  rien  faire,  s'ajoute  Ie  loisir  du  capitaliste  enfouisseur, 
qui  vit  d'un  trésor  inconnu.  Tous  inactifs  et  tous  muets. 
Est*ce-ii  dire  qu'ils  soient  immobiles  P  Oh !  c'est  tout  Ie  con« 
traire.  Tont  ce  qui  ne  court  pas  Ie  monde ,  n^en  voyage  que  plus 
en  esprit.  Ainsi  sont  les  Arabes.  Celui-ci  qui  reste  les  yeux 
fizes  dn  matin  au  soir,  il  ya  h  la  Mecque  h  Bagdad,  que 
dis-je?  *au  ciel,  par  d^infinis  romans.  De  méme,  cette  vive 
Andalottse  ou  la  passionnée  Castillane,  en  une  heure  d^immo* 
bilité,  elles  ont  couru  plus  d^aventures  que  les  princesses  des 
Mille  et  une  Nuita,  Les  Amadis,  qui  sont  toute  une  littérature, 
ont  possédé  TEspagne  jusqu^au  milieu  du  siècle,  ou  une  autre 
coramence,  celles  des  bergerieê  dont  la  Erance  doit  tirer  TAs» 
tree.  Oeux  qui  auront  la  patience  de  compulser  les  annales 
de  rimprimerie  espagnole  aux  quinzième  et  seizième  siècle  (jus- 
qo^en  1540),  y  trouveront  deux  classes  dominantes  de  livres, 
les  Amadis,  littérature  du  monde,  les  Roaaifea  et  autres  livres 
8ur  la  Vierge,  littérature  de  convent,  non  moins  galante  et 
souvent  plus  hardie.  Ce  sont  deux  paralytiques ,  insatiables 
lecteuis  de  romans,  qui  lancent  Ie  mouvement  Espaguol:  Ie 
Biscaïen  Ignace,  longtems  fixé  sur  une  chaise  par  sa  blessure, 
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la  Castillane  Sainte  Therèse,  trois  ans  douée  au  lit  sana 
pouvoir  se  bouger....  (Ohez  Loyola)  BioD  d^ëcrit,  presqae  nen. 
Tóut  oral  et  tout  personnel.  L'Évangüe  méoae  est  la  matière 
de  Tamplification. . . .  Peu  ou  point  d*Ancien  Testament. 
Le  merveilleux  biblique,  aastere  et  sombre  est  ecarté.  L'ac- 
cord  de  la  traditiou  antique,  la  perpetuité  de  TÉglise,  le  ma- 
riage  de  Tancienne  et  de  la  uouvelle  loi,  toates  ces  grandes 
chcxses  dont  se  nourrit  la  foi  protestante»  n'entrent  pas 
dans  la  sphère  des  E^aerciUa  dlgnace,  sphère  toote  réaliste,  oü 
r&me  s^édifie  par  TimagiuBtion  et  rinvention  aneodotique,  en 
recherchant,  en  soi  les  aventures  profaables  qui  ont  pa  sa  passer 
sur  le  tenain  des  Evangiles.  Or,  qui  conitait  le  génie  méridional , 
sa  vive  personnalité»  son  instinct  dramatique»  sentira  bien  que 
le  réveur  ne  sera  pas  longtems  simple  témoin  de  cette  his- 
toire....  Permis  de  faire  descendre  Dien  il  sa  mesure,  de 
rékécir  le  Ghrist  &  ses  convenances ,  de  se  faire  un  Jësns  com- 
mode, un  petit,  tout  petit  Jësus.  Car  eest  lui  qui  se  gêne, 
dans  cette  intimité,  qui  diminue,  disparatt  presqua  L'idéal  se 
supprime,  et  le  réel  est  tout;  le  réel,  je  veux  dire  la  bassesse 
individuelle  de  Sancho,  Diégo,  la  platitude  de  tel  petit  boor- 
geois,  de  telle  petite  ville. 

....  Bome  encore  était  indëcise  et  partagée.  A  Tentrée  da 
concile  de  Trente  tels  de  ses  Cardinaux  les  plus  illustres  croyaient 
quil  fallait,  pour  calmer  rAllemagne  et  satisfaire  la  ferveor 
protestante,  donner  une  part  prépondérante  ik  la  gr&ce  divine, 
rétrécir  Thomme,  augmenter  Dieu.  Les  Jésuites,  bien  plus  ha^ 
biles,  montrèrent  que,  tout  au  Contraire^  il  fallait 
tout  donner  ik  la  liberté  en  spéculation,  pour  s'^  em- 
parer  en  pratique. ...  Le  penseur  fut  Ignace  et  rexécuteur  fut 
Lainez,  un  Gastillan  peu  imaginatif,  g&iie  pesaut^  mais  fort, 
qui,  sous  le  mattre,  et  plus  que  lui  peut^tre  écrivit  les  (kn- 
êiütUione.  A  ce  concile  de  Trente  ou  les  Cardinaux  ae  divi- 
saient,  lui,  il  n^bésita  pas.  Il  apporta  ce  grossier  eclecticisme 
espagnol  de  Thomme  liire  en  theorie,  marioneiie  en  réalité. 

Es  ist  nicht  anders,  roept  Ranke  naar  waarheid  uit,  als 
dass  alles  menschUche  Thun  und  Treibeu  dem  leisen  und  der 
Bemerkung  oft  entsogenen,  aber  gewaltigen  und  unaufhaltsameu 
Gange  der  Dinge,  unterworfen  ist.  Die  pabstliehe  Macht  war 
von  den  frühern  Weltgeschichtlichen  Momenten  gefördert  wor- 
den:   die   nemen    trat^   ibr    entgegen.     ]>a  die   Nationen  des 
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Impulses  der  kirchlichen  Machi  nicht  mehr  in  dem  Maaszewfe 
früher  bedürften,  so  leisteten  sie  demselben  gar  bald  Wider* 
stand.     Siè  fühlten  sich  in  ihrer  Selbstandigkeii 

Ën  met  niet  minder  regt  schrijft  Gousin:  Ainsi  marche  Thu- 
manité^  elle  n'aTance  que  sur  des  débris.  —  Il  faut  que  quelque 
chose  sobsiste  du  passé,  ni  trop,  ni  trop  peu,  qui  devienne 
]e  fondenfient  de  Tavenilr  et  maintienne  ik  travers  de  renoavelle- 
ments  nécessaires ,  Ja  tradition  et  Tunité  dn  genre  bumain. 

Het  zijn  deze  overtuigingen  die  ons  bij  het  werken  van 
iederen  geest  van  bijgeloof  en  achteruitgang  met  blijmoedig  ver- 
trouwen vervullen  roor  de  toekomst  die  de  uïenschheid  t^ngaat. 

Wij  hebben  ons  omtrent  het  algemeene  standpunt  georiën-» 
teerd,  van  waar  wij  de  orde  der  Jesuiten  moéten  beschouwen, 
slaan  wij  nu,  overeenkomstig  ons  plan,  het  Jesnitisme  gade 
tegenover  de  Hervorming. 

IV. 

fieeds  in  1523  vindt  Loyola  de  gelegenheid  om  naar  het 
Heilige  land  zijn  koers  te  rigten.  Wat  diepe  teleurstelling 
moet  hij  niet  hebben  ondervonden,  toen  hij  het  zich  niet  ver- 
gund zag  te  Jerusalem  te  blijven.  Het  begin  van  het  volgende 
jaar  vindt  hem  te  Venetië,  van  waar  hij  Barcelona  bezoekt , 
te  Alcala  zijn  philosophischen  graad  haalt,  om  zijne  studiën 
te  Salamanca  voort  te  zetten.  Maar  het  was  niet  de  opgewon- 
dene, niet  de  geestdrijver  die  het  belangrijke  werk  tot  stand 
zou  brengen,  waarvan  nu  reeds  het  plan  langzamerhand  bij 
hem  begon  te  rijpen.  Zijn  ekstase  zal  door  de  smeltkroes  der 
dorste  en  naauwgezetste  studiën  moeten  gaan ,  eer  de  Spaansche 
ridder,  de  ridderlijke  dienaar  van  Maria,  de  stichter  eener  orde, 
de  aanvoerder  van  een  welgeorganiseerd  leger  worden  zal.  Dit 
begrijpt,  dit  gevoelt  hij  zelf.  In  den  aanvang  van  1528  begeeft 
hij  zich  naar  Parijs  waar  hij  in  het  college  van  Montaigu, 
daarna  in  dat  van  St.  Barbe,  alles  (''de  integro'")  van  nieuws 
af  aan  leert  en  bestudeert,  en  eerst  na  dit  werk. van  zelfver- 
loochening en  strijd,  zal  hij  bij  de  Dominicanen  de  Theologie 
gaan  beoefenen.  Keeds  nu  doet  hij  zich  kennen  als  het  na- 
tuurlijk hoofd,  de  natiiurlijke  aanvoerder  tan  anderen.  Keeds 
hier  vinden  wij  Lefèvre  en  Xavier  als  zijne  eerste  leerlingen 
om  hem  heen.     I^ynez  en  Salmeron  sluiten  zich  uit  eigen  be- 
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w^ing  aan   en   zijne   leiding  wordt  niet  minder  begead  door 
Bobadilla  (Miohel.  Alphonse)  en  Bodriguez  d'AzéYédo. 

In  de  onderaardsche  kapel  van  Montmartre  is  de  kleine  schau 
bijeen.  Het  is  Maria-hemelvaart  De  geloften  van  kuischheid, 
van  armoede,  van  een  bedevaart  naar  Jerusalem  worden  afge- 
l^d:  de  laatste  gelofte  evenwel  met  een  voorwaarde.  Indien 
zij  binnen  een  jaar  te  Jerasalem  niet  zijn  of  niet  blijven 
knnnen ,  zollen  zij  zich  gezamenlijk  stellen  ter  beschikking  van 
den  Pans. 

Het  is  welligt  niet  genoeg  in  het  oog  gebonden,  dat  alzoo, 
in  de  bedoeling  van  haar  eerste  stichters,  de  Jesniten-orde zich 
schier  uitsluitend  tot  het  Oosten  bepaalde  en  welligt  slechts 
een  zendelingsorde  had  willen  zijn. 

Maar  een  staatkundige  aangelegmheid  beslist  over  het  lot 
en  de  bestemming  der  orde  en  daarmede  over  een  groot  ge- 
deelte van  Europa^s  nieuwe  geschiedenis. 

De  ligue  tusschen  Karel  V,  Venetië  en  den  Paus  tegen  de 
Turken  was  gesloten,  geen  schip  kon  Venetië  verlaten.  Het 
jaar  lödS  verloopt  voor  Ignatius  en  zijne  weinige  volgelingen 
(bij  wie  Claude  Ie  Jay,  Jean  Codure  en  Pasquier  Brouet  zich 
intusschen  hadden  aangesloten)  met  wachten  en  prediken.  Doch 
de  drift  der  werkzaamheid  was  de  jeugdige  orde  reeds  eigen. 
Ignatius ,  Lefèvre  en  Laynez  zullen  zich  overeenkomstig  het  ge- 
nomen besluit  naar  Rome  begeven,  terwijl  aan  de  overigen  de 
propagande  in  de  beste  universiteiten  van  Italië  wordt  opgedragen. 

Op  zijn  weg  naar  Bome  kent  Ignatius  nog  eenmaal  de  zalige 
mystische  verrukking,  waarmede  hij  zijn  geestelijke  loopbaan 
had  aangevangen.  In  een  kapel  aan  den  weg  verschijnt  hem 
God  de  Vader,  die  hem  in  eigen  persoon  aan  zijn  Zoon  Jezus 
aanbeveelt.  Deze  verschijning  bepaalt  den  naam ,  dien  de  toe- 
komstige orde  dragen  zal,  maar  geeft  aan  Ignatius  ook  nieu- 
wen moed  om  met  goed  vertrouwen  zijn  reis  naar  Rome  te 
vervolgen. 

En  hoe  zal  Bome  hem,  den  ontembaren,  den  krachtigen 
dweeper  ontvangen? 

Wij  moeten  hier  eenige  oogenblikken  stilstaan  om  met  be- 
trekking tot  de  houding,  die  Bome  inneemt  tegenover  het 
enthousiasme,  dat  bij  wijlen  in  haar  boezem  ontstaat,  eenige 
woorden  van  een  gevierd'  Engelsch'  schrijver  aan  te  halen,  die 
zich  in  ons  oog  door  treffende  juistheid  kenmerken : . 


LQTOLA  £N   LUTHEK.  153 

Bome   verstaat,    wat    geen    enkele  kerk   ooit  verstond.     Zij 
weet,  hoe  zij  met  dweepers  en  enthousiasten  moet  omgaan.     In 
sommige  sekten,  vooral  bij  haar  ontstaan,  wordt  aan  het  enthou- 
siasme, aan   godsdienstige   dweeperij    vergund  voor  een  tijd  de 
overhand  te   nemen.     In  andere   sekten  daarentegen ,  vooral  in 
sekten  die  reeds  lang  bestaan  en  met  vele  goederen  zijn  begif- 
tigd ,  wordt  deze  soort  van  enthousiasme  met  weerzin  beschouwd. 
De  E.  C.   Kerk  laat  zich   niet  door  dit  enthousiasme  regeren, 
sluit  het   echter  evenmin  buiten,   maar  weet  het  te  gebruiken. 
Het  wordt  door  haar  aangemerkt  als  een  groote  beweegkracht , 
die,  eveneens  als  de  spierkracht  van  het  fiere  paard,  noch  goed 
noch  kwaad  op  zich  zelve  is,  maar  die  zoo  geleid  kan  worden, 
dat  zij    veel    goeds  of  veel  kwaads  kan  voortbrengen;  en  deze 
leiding  neemt  de   £.  O.  Kerk  op  zich.     Gelijk  het  een  dwaas- 
heid  zon    zijn    een    paard    te   temmen   en  in  bedwang  te  hou* 
den  als  een  wolf,  zoo  zoo  het  nog  dwazer  wezen  om  het  in  het 
wilde  te  laten  loopen  en  het  toe  te  staan  allen  teugel  te  breken 
en  de  voorbijgangers  te  overrijden.    Het  beste  zal  wel  zijn,  het 
paard  aan   onzen  wil  te  onderwerpen   zonder  zijn  veerkracht  te 
verminderen,   het   aan  den  teugel  te  doen  gehoorzamen  om  het 
vervolgens  zijn  vdle  vaart  te  laten.     Als  het  eenmaal  zijn  mees- 
ter kent ,  stijgt  de  waarde  van  het  paard  in  evenredigheid  tot  zijn 
VDur  en  kracht.     Dezen  weg  heeft  de  Kerk  van  Bome  ingesla- 
gen met  betrekking  tot  dweepers.     Zij  heeft  het  begrepen,  dat 
wanneer   het  jgodsdienstig   gevoel   zich   geheel   en   al   van   den 
geest  heeft  meester  gemaakt,  het  een  verwonderlijke  veerkracht 
mededeelt ,  het  den  miensch   boven*  den  invloed  van  leed  of  ge- 
not verheft,   het  voor   hem   smaad   in  eere  weet  te  veranderen 
en  hem   zelfs   den  dood  beschouwen    doet    als   het    begin   van 
een  verhoogd  en  veel  gelukkiger  leven.     Ook  ziet  de  B.  Kerk 
zeer   goed    in,    dat    ien^and    in    zulk    een    toestand   van  gods- 
dienstige overspanning  geenszins  een  voorwerp  van  minachting 
of  bespotting  is.     Van  lage  afkomst,  dom,  dweepend  en  over- 
dreven   moge    hij    zijn,    maar    in    staat    zal  hij  wezen  te  ver- 
rigten   en   uit  te  staan,   wat   haar  belang  medebrengt  dat  door 
iemand    verrigt   en    uitgestaan    w<^de,    en   waarvan  nogthands^ 
kalme  en  bezadigde  menschen  een  afkeer  zouden  gevoelen.     Zij= 
weet  dus  den  enthousiast  in  bftar  leger  op  te  nemen,  zij  weet 
hem  te   plaatsen  op  eenig  hopeloos  punt,  waar  onversaagdheid 
en  overmoed  meer  zullénn  uit  werken  dan  oordeel  en  zelfbeheer-^ 
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sohing,   en  naar  dat  punt  zendt  zij  hem  uit,  onder  hare  zege- 
ningen en  toejuichingen. 

In  Engeland  gebeurt  het  niet  zelden  dat  een  ketellapper  of 
een  kooldrager  een  preek  hoort  of  een  tractaatjen  leest,  dat 
hem  met  schrik  en  angst  na  doet  denken  orer.  den  toestand 
zijner  ziel.  Is  hij  een  man  van  ligt  tref  bare  zenuwen  of  van 
sterke  verbeelding,  zoo  zal  hij  meenen,  dat  hij  aan  de  magt 
des  Boozen  is  overgeleverd.  De  vrees  komt  bq  hem  op  van 
gezondigd  te  hebben  tegen  den  Heiligen  Geest.  Ieder  vreemde 
inval  zijner  verbeelding  wordt  door  hem  aan  een  vijandelijke 
inblazing  toegeschreven.  Onrustig  is  zijn  sluimering.  Oedorig 
ziet  hij  voor  zich  den  regterstoel  van  Christus ,.  de  geopende 
boeken,  het  onuitblusschelijk  vuur.  Zoo  hij^  om  aan  dese 
kwellende  gedachten  te  ontkomen ,  zich  aan  versirooijing  en  ait- 
spatting  toegeeft,  wordt  zijn  ellende  slechts  dnisterder  en  ho- 
peloozer.  Maar  eindelijk  grijpt  een  omkeer  plaats.  •  Hij  woidt 
met  zijn  Schepper  verzoend.  Hij  wordt  om  het  schoone  beeld 
te  gebruiken  van  hem,  die  zelf  door  dezen  zielstoestand  is 
gegaan,  hij  wordt  gered  uit  het  dal  van  de  schaduwen  des 
doods,  hij  wordt  gered  uit  bet  donkere  land  vol  netten  en  vol 
strikken ,  vol  verraderlijke  molshoopen  en  afronden ,  vol  boose 
geesten  en  roofdieren.  Nu  licht  de  zon  op  zijn  pad.  De  liefe- 
lijke bergen  beklimt  hij.  Van  hunne  toppen  ontdekt,  hij  reeds 
de  blinkende  stad,  die  het  einde  van  zijn  pelgrimsreis  zijn 
zal.  Is  het  wonder  of  laakbaar  zoo  in  zijn  zie)  een  begeerte 
ontstaat  om  aan  andereji  datgene,  mede  tedeelen,  waarvan  zijn 
eigen,  ziel  vervuld  is,  een  begeerte  om  de  zorgeloozen  wakker 
te  schudden  en  te  vertroosten  wie  verslagen  nederzit?  Ja, 
^^fs  doet  zich  zijn  aandrift,  zijn  hartstogt  om  het  Evangelie 
gedurende  zijn  gansche  leven  te  verkondigen,  aan  hem  voor 
als  een  pligt,  waaraan  hij  sich  niet  omg  onttrekken.  Hij  waar- 
schuwt zijne  vrienden  «i  is  hij  met  groote  gaven  toegerust, 
zoo  waarschuwt  hij  met  treifend  gevolg.  Hij  pleit  als  pleitte 
hij  voor  zijn  leven ,  hij  pleit  met  ;tranen.,  met  gevodvoUe  ge- 
baren, met  woorden  die  uit  z^n  lurandend  harte  komen,  en 
spoedig  ontdekt  hij  met  vreugde,  waaraan  de  menaohelijke  zwak- 
heid welligt  het  hare  toevoegt,  dat  zijne  onbeschaafde  welspre- 
kendheid hoorders,  opwekt  en  treft ,  die  onder  de  preek  van  den 
Dominé  zeer  kalm  waren  ingeslapen.  Zie,  alles  drijft  er  hem 
toe  om  prediker  te  zijn:   zijn  ijver  voor  Ood,   zijn  liefde  voor 
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zijn  medeschepselen ,  het  behagen  dat  hij  vindt  in  de  aitoefe- 
ning  der  vermogens,  die  hij  pas  in  zich  ontdekt  heeft «  alles. 
Hij  heeft  niots  tegen  de  bestaande  Kerk,  niets  tegen  haar  for- 
mulieren, niets  tegen  haar  reglementen,  niets  tegen  haar  toga's. 
Onder  hare  nederigste  dienaren  zou  hij  gaarne  toegelaten  wor- 
den. Doch  ééne  zaak  staat  bij  hem  vast,  hij  worde  toegelaten 
of  niet,  hij  heeft  een  roepinjg  om  het  Evangelie  te  prediken. 
Die  roeping,  hij  heeft  haar  niet  ontvangen  door  een  lange 
en  zeer  twijfelachtige  reeks  van  Bisschoppen,  maar  hij  ont- 
ving haar  onmiddelijk  van  Ood.  De  last  die  hem  werd  op- 
gedragen is  dezelfde  als  op  den  berg  der  Olijven  aan  de  Elven 
ten  deel  viel.  Ontbreken  hem  menschelijke  geloofsbrieven, 
daarin  ziet  hij  geen  reden  om  de  heerlijke  boodschap  te  ver- 
zwijgen, die  hij  op  bevel  van  het  ware  Hoofd  der  Kerk  ntoeó 
verkondigen. 

Voor  iemand,  aldus  gestemd,  wordt  geen  plaats  in  de 
kerken  der  Hervorming  gevonden.  Immers  is  hij  op  geen 
Academie  geweest;  immers  kan  hij  geen  enkelen  Grieksoheu 
aateur  construeeren  noch  een  Latijnsche  thema  maken;  en 
daarom  zegt  men  hem ,  dat  zoo  hij  in  de  gemeenschap  der  Kerk 
blijven  wil,  hij  dat  doen  moet  als  een  hoorder  en  niet  als  een 
prediker,  maar  dat,  wil  hij  een  prediker  zijn,  hij  beginnen  moet 
met  zich  af  te  scheiden.  Hij  zal  niet  lang  behoeven  te  kiezen. 
Hij  scheidt  zich  a£  Een  afgescheiden  gemeente  ontstaat  met 
hem.  Een  eenvoudig  gebouw,  een  zaal  met  een  lessenaar  en 
eenige  banken  is  spoedig  gevonden  en  in  wdnige  weken  heeft 
de  Kerk  eenige  talrijke  huisgezinnen  verloren,  die  evenwel  tegen 
de  Kerk  als  zoodanig  geen  enkel  bezwaar  koesterden. 

Qeheel  anders  is  het  stelsel  dat  Bome  volgt.  Maakt  de 
Engelsche  Kerk  van  den  onkundigen,  ongeletterden  dweeper 
een  vijand  en  wel,  wat  de  beschaafden  en  geleerden  ook  denken 
mogen,  een  zeer  gevaarlijken  vijand,  de  Catholieke  Kerk  maakt 
van  hem  een  voorvechter.  Zij  zegt  hem^  dat  hij  zijn  baard 
moet  laten  groeijen,  zij  trekt  hem  een  kap  en  een  kleed  aan 
van  een  gemeene  donkere  stof,  bindt  hem  een  koord  om  het 
lijf  en  zendt  hem  uit  om  in  haar  naam  te  onderwijzen.  Hij 
kost  haar  niets.  Hij  berooft  haar  geestelijkheid  van  geen  en- 
kelen ducaat.  Hij  leeft  van  de  aalmoezen  dergenen,  die  zijn 
geestelijk  karakter  eerbiedigen  en  dankbaar  zijn  voor  zijn  on- 
derwijs.    Hij    predikt,   nu   wel  juist   niet    haar    den  trant  van 
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Massillon,  maar  op  een  wijze  die  hoorders,  even  ongeletterd 
als  hij,  treft  en  roert;  en  al  die  invloed  wordt  gebezigd  tot 
wezenlijke  versterking  der  Kerk,  die  hij  dient.  Met  die  Kerk 
is  bij  even  innig  verbonden  als  een  Gardinaal  het  slechts  zijn 
kan,  en  op  deze  wijze  vereenigt  fiome  in  zich  al  de  kracht,  die 
in  een  gevestigde  en  al  de  kracht,  die  in  een  jeugdige,  eerst 
opgerigte,  gemeente  gel^n  is. 

Zelfs  voor  vrouwelijke  werkzaamheid  is  plaats  in  het  stelsel 
van  Rome.  Aan  godsdienstige  vrouwen  weet  zij  geestelijke 
verrigtingen  en  waardigheden  op  te  dragen.  In  ons  land,  in 
de  Protestantsche  Kerk  zal  welligt  een  of  andere  vrouw  van  aan- 
zienlijke geboorte,  zoo  zij  een  buitengewonen  ijver  in  zich  voelt, 
ontwaken  tot  het  bevorderen  van  godsdienst,  eindigen  met  haar 
naam  te  leenen  aan  een  nieuwe  scheiding,  schoon  zij  misschien 
geen  enkele  leering  der  Kerk  verwerpt.  Een  vrome  en  mensch- 
lievende  vrouw,  die  de  cel  van  een  gevangene  binnentreedt 
om  met  de  meest  ongelukkige,  de  diepst  gezonkenen  van  haar 
eigen  sexe  te  spreken  en  te  bidden,  is  in  het  allerminst  niet 
met  eenig  gezag  der  Kerk  toegerust.  Wat  zij  te  doen  of  te 
laten  heeft  is  haar  niet  voorgeschreven  en  zij  mag  blijde  zijn, 
als  de  geestelijke  het  hoofd  niet  schudt  en  zich  beklaagt  over 
haar  indringen  en  haar  liefde,  die  zoo  geheel  buiten  de  kerke- 
lijke vormen  gaat.  Te  Bome  zou  de  gravin  van  Huntingdon  in 
den  calender  heeten  St.  Selina,  en  Mevrouw  Fry  zou  de  stich- 
teres zijn  geweest  en  de  eerste  Supérieure  der  Heilige  orde  van 
dé  zusters  voor  de  gevangenissen. 

Zet  Loyola  in  Oxford :  hij  wordt  het  hoofd  van  een  schrikke- 
lijke scheuring.  Zend  John  Wesley  naar  Bome  en  hij  wordt 
ongetwijfeld  de  eerste  Generaal  eener  nieuwe  orde,  aan  de  belan- 
gen en  de  eer  der  Kerk  toegewijd.  Laat  St.  Therese  in  Londen 
wonen.  Haar  rusteloos  enthousiasme  ontaardt  in  waanzin,  niet 
geheel  vrij  van  bedrog.  Zij  wordt  de  profetesse,  de  moeder  der 
vromen,  redetwist  met  den  duivel,  deelt  verzegelde  absolotiën 
uit  aan  hare  aanbidders,  en  bevalt  van  de  Shiloh.  Denk  u 
Johanna  Southcote  te  Bome.  Een  orde  van  barvoete  Carmeliten 
zal  zij  stichten,  waarvan  ieder  lid  bereid  is  het  martelaarschap 
voor  de  Kerk  te  ondergaan;  een  plegtige  lijkdienst  is  aan  hare 
nagedachtenis  gewijd  en  haar  standbeeld,  waaronder  het  wij- 
water geheiligd  is,  trekt  de  aandacht  van  iederen  vreemdeling, 
die  St.  Pieter  bezoekt. 
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Zoo  wij  bij  dit  onderwerp  lang  hebben  stilgestaan,  het  is 
omdat  wij  gelooven  dat  onder  de  verschillende  en  menigvuldige 
oorzaken  die  aan  de  Kerk  van  Rome  haar  veiligheid  en  haar 
overwinning  aan  het  einde  der  zestiende  eeaw  verzekerden,  als 
voornaamste  oorzaak  de  diepe  staatkunde  mag  gerekend  worden , 
waarmede  zij  van  het  fanatisme  van  personen  als  Ignatius  en 
8t.  Therese  gebruik  wist  te  maken. 

De  ontvangst  aan  Ignatius  en  de  zijnen  bereid  was  dus  ge- 
lijk men  het  van  Bome  verwachten  kon.  Terwijl  zij  Rome  bin- 
nentreden ,  is  de  Paus  met  zijne  kardinalen  vergaderd ,  om  over 
bet  groote  verval  der  Kerk  met  elkander  te  raadplegen.  De 
hulp,  die  zoo  onverwacht  opdaagt,  wordt  terstond  aangenomen. 
Scheen  het  bij  het  uitbreken  der  Hervorming  en  bij  de  herle- 
ving der  letteren,  of  Romers  Kerk  met  den  vooruitgang,  met 
de  krachtige  ontwikkeling  der  eeuw  in  hevigen  strijd  was,  Ig- 
natius begrijpt  zijn  roeping  en  wil,  dat  zijne  medebroeders  zich 
vóór  alle  dingen  zullen  toewijden  aan  de  opvoeding  en  het  on- 
derwijs der  jeugd.  Laynez  en  Lefèvre  bekleeden  den  leerstoel 
der  scholastiek  en  der  Heilige  Schrift.  Aan  Ignatius  zei  ven 
wordt  de  Hervorming  der  zeden  te  Rome  opgedragen,  terwijl 
het  prediken  in  de  meest  populaire  kerken  der  hoofdstad  niet 
verwaarloosd  wordt.  Maar  dit  alles  geschiedt  vóór  nog  de  orde 
van  Loyola  door  Pauselijk  gezag  is  bekrachtigd.  Eerst  uvan- 
neer  hun  hulp  en  liefde,  gedurende  een  strengen  winter,  hun 
de  harten  van  Romers  inwoners  zal  hebben  gewonnen ,  eerst  wan- 
neer Italië  en  Portugal  van  hunne  belangrijke  missiën  getuigen 
zollen  geweest  zijn,  zal  deze  bekrachtiging  worden  gegeven. 

Eindelijk  dwingt  de  naam,  die  van  hen  uitgaat,  zelfs  een 
Goidicoioni  om  toe  te  geven,  en  de  Bul  Regimini  militantis 
Ecclesiae  roept  de  nieuwe  orde  aanvankelijk  in  het  leven. 

De  allereerste  jaren  van  het  bestaan  der  orde  kenmerken 
zich  reeds  door  ontzettende  werkzaamheid,  en  levéren  het  bewijs 
van  hetgeen  waartoe  godsdienstige  geestdrift  in  staat  is.  Wij 
willen  van  die  werkzaamheid  een  kort  verslag  doen,  daar  wij 
ons  tot  het  eigenlijk  onderwerp  van  ons  onderzoek  spoeden 
en  ook  nog  op  het  Concilie  van  Trente  den  dogmatischen  in- 
vloed van  het  Jesuitisme  een  oogenblik  willen  gadeslaan. 

De  beknoptheid  van  het  verslag  zal  echter  den  veel  omvat- 
tenden  arbeid  der  orde  des  te  beter  aan  het  licht  doen  komen. 

Door  den  godsdienstigen    omkeer,  onder  invloed  van  Hen- 
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drik  VIII   in  Engeland  te  weeg  gebragt,  bevindt  zich  Ierland 
in  een  hoogst  benarden  toestand.    De  lersche  aartsbisschop  Ko- 
bert  is  te  Aome   en  klaagt  niet  te  vergeefs  zijn  nood  aan  den 
Paus;  uit  de  volgelingen  van  Jgnatius  zal  de  kenze  geschieden 
van   hen,   die   met   maitelaarsnioed  een  land  zullen  moeten  be- 
zoeken, waar   alles,   wat   van  Rome  uitgaat  ten  strengste  ver- 
boden  is.     Pasquier  Brouet  en    Salmeron   worden    uitgezonden 
en  met  een  brief  van  Ignatius  toegerust,  houdende  instructiën, 
die  nog  hoogst   belangrijk   zijn,   daar   zij   voor  een    goed  ge- 
deelte  de  ontvouwing  behelzen  van  dat  eigenaardig  talent,  dat 
onder  den  naam  van  Jesuitisme  bekend  staat  en  niettegenstaande 
zijn  goede   zijde   èn  aan  de  orde  èn  aan  de  wereldgeschiedenis 
zoo   veel  nadeel   heeft   berokkend.     Na  Jacob  V  in  zijn  geloof 
te  hebben  versterkt ,  landen  de  twee  zendelingen ,  van  een  apos- 
tolischen    notaris   vergezeld,  in  Ierland  aan.     In  onbegrijpelijk 
korten  tijd  volbrengen  zij  hun  zending.    Na  het  gansche  eiland 
doorreisd  te  hebben  en  het  Gatholieke  geloof  allerwege  te  heb- 
ben   verlevendigd,    keeren    zij    niet   zonder   levensgevaar  naar 
Italië  weder.   Dat  Italië  zelf,  waar  de  hervorming  zoo  weelderig 
scheen  op   te   schieten,    aanschouwt  hunne  ijverigste  pogingen 
tot  onderdrukking  van  den   ketterschen  geest.     Reeds  hier  be- 
toonen   zij   hunne  roeping  om   overal  waar  de  hervorming  zich 
vertoont   ook   tegenwoordig  te  zijn,   overal  waar  het  Evangelie 
en  de  vrijheid   spreken,  hunne  tegenspraak  luide  te  doen  hoo- 
ren.     Zoo  verzelt  Lefèvre,  een  schroomvallige  geest,  maar  wiens 
onverzettelijkheid  door  Loyola  niet  onopgemerkt  is  gebleven,  den 
gezant  van  Karel  Y  naar  Worms;  doch  meer  dan  van  rijksda- 
gen en  synoden  verwacht  hij  van  de  prediking,  waarvan  vooral 
Keulen   getuige  is.     Middelerwijl   verrijst,  door  Loyola^s  zorg 
te  Rome  een  huis  voor  catechumenen ,  waarin  bekeerden  uit  de 
Turken   en    Heidenen   worden   opgenomen    en   opent   zich  het 
klooster  St.  Mart  ha  voor  boetvaardig  gevallenen;  maar  ook  het 
gesticht  St.  Gatherina  is  daar  om  dezulken,  die  behoefte  aan 
verleiding  bloot  zou  stellen,  voor  een  mogelijken  val  te  bewaren, 
en   daar   nevens   vinden   in    twee   huizen   de   weezen   toevlogt 
en   bescherming.     Maar  reeds   nu    is  de  werkzaamheid  der  Je- 
suiten  niet  meer  tot  Europa  beperkt.     Indië  wordt  het  tooueel 
van  Er.  de  Xavier's  heldenmoed  en  eigenaardige  bekeeringswijze. 
Duizende  Heidenen  ontvangen   het  sacrament;  waar  hij  de  taal 
zoo  als  te  Socotora  niet  verstaat,  verkondigt  hij  door  teekenea 
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den  gekraiste.  Met  een  schel  gewapend  trekt  hij  de  steden 
door  om  de  kinderen  tot  zich  te  trekken  en  hun  te  spreken 
van  de  krib  te  Bethlehem;  in  een  afzonderlijk  gesticht  worden 
zendelingen  uit  de  inboorlingen  gevormd.  Zijne  plannen  strek- 
ken zich  wijd  en  zijd  uit,  maar  na  vele  moeijelijkheden  te  heb- 
ben doorworsteld 9  wordt  hij  door  een  vroegen  dood  in  het  gezigt 
van  China  (1552)  w^gerukt. 

Intudscfaen  blijven  de  hinderpalen,  die  de  Jesuiten  op  zoo 
veelTuldige  wijze  in  den  loop  der  geschiedenis  zouden  ontmoeten 
ook  in  Europa  niet  uit.  Want,  schoon  Hendrik  II  hun  toe- 
stond zich  binnen  Parijs  te  vestigen ,  weigert  het  Parlement  dat 
verlof  goed  te  keuren.  De  Koning  tracht  zijn  verlof  te  wetti- 
gen door  de  Bullen  en  Constituties,  die  op  de  orde  betrekking 
hebben  in  zijn  geheimen  raad  reeds  in  1552  naauwkeurig  te 
laten  onderzoeken.  Hoewel  de  uitslag  van  dat  onderzoek  gun- 
stig is  en  de  Koning  het  Parlement  verzoekt  met  de  zaak  voort- 
gang te  maken,  wordt  er  nog  tot  54  gedraald,  vóór  men  zelfs 
aan  den  Bisschop  van  Parijs  en  aan  de  Theologische  faculteit 
van  Parijs  om  inlichting  en  oordeel  vraagt.  De  theologische 
facolteit  spreekt  naar  het  hart  van  het  Parlement  en  de  Bis- 
schop antwoordt  ^eer  geestig :  "  Parceque  Ie  fait  que  Ton  prótend 
de  Tórection  dudit  ordre  et  compagnie  et  qu^ils  iront  précher 
les  Tnrcs  et  infidèles  et  les  amener  k  la  connaissance  de  Dien , 
fandrait,  sous  correction,  establir  lesdites  Maisons  et  sociétéz 
es  lieux  prochains  des  dits  Infidèles,  ainsi  qu'anciennement 
a  étó  fait  des  cbevaliers  de  Bhodes,  qui  out  été  mis  sur  les 
frontières  de  la  Chrótienté,  non  au  milieu  dMcelle:  aussi  y  aurait 
il  beauconp  de  tems  perdu  et  consommó  d'aller  de  Paris  jusqu^^ 
Gonstantinople,  et  autres  lieux  de  Turquie.^'  De  afwijzende 
conclusie  door  de  Theol.  faculteit  uitgebragt  rust  vooral  op 
haar  overtuiging  dat  het  bestaan  der  Jesuiten  niet  strookt  met 
de  eer  en  de  regten  der  andere  orden  en  der  wereldlijke  magt 
noch  met  voorregten  aan  de  Universiteiten  verleend.  Volgens 
haar  berooft  de  orde  der  Jesuiten  ^'injustement  les  seigneurs 
tant  temporels  qu'ecclésiastiques  de  leurs  droits,  apporte  du 
trouble  dans  Tune  et  dans  Tautre  police,  cause  plusieurs  su- 
jets  de  plaintes  parmi  Ifi  peuple,  plusieurs  proces,  dóbats,  con- 
tentions,  jalousies  db  différents  schismes.*^  Uit  welk  antwoord 
althands  zooveel  blijkt,  ofschoon  er  zekere  partijdigheid  en  af- 
gonst niet  in  valt  te  miskennen,  dat  er  reeds  op  verschillende 
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plaatsen   dergelijke  klagten   tegen   de  Jesuiteii    gerezen  waren. 
Hoewel   eenige   doctoren   der  Sorbonne  te  Bome  door  een  per- 
soonlijk  onderhoud  met   Tgnatius  een  gunstiger  denkbeeld  van 
zijne   stichting  opvatten,   zoo  blijft  toch  te  Parijs  in  het  alge- 
meen een  kwalijk  verholen  weerzin  tegmi  haar  heerschen.  Intus- 
schen  was  Iguatius  zelf  bestemd  weldra  het  tooneel  der  wereld 
te  verlaten.    Hij  zou  het  niet  doen  vóór  zijne  laatste  levensjarea 
aan  het  oprigten  van  twee  collegiën  te  hebben  besteed ,  het  Col- 
legium  Bomanum   en   het  Collegium  Germanicam.     Natuurlijk 
wordt  de  jalousie  van  andere  inrigtingen  voor  onderwijs  in  hooge 
mate  opgewekt,   daar  in  de  gestichten  der  Jesniten  het  onder- 
wijs geheel  kosteloos  wordt  gegeven.     Ook  vinden  zij  een  hech- 
ten  steun  in  de  gunst  van  Paul  IV,  die  hen  niet  slechts  met 
een  aanzienlijke  som  gelds  bevoorregt,  maar  hun  bovendien  uni- 
versiteits-privilegiën   verleent.     Hoezeer   deze  CoUegien  de  ver- 
spreiding  der   Hervorming   hebben  tegengewerkt,  is  reeds  door 
V.  Muller   in  zijne   algemeene  geschiedenis  begrepen  en  gezegd, 
ook  stond   meer   bijzonder  tegenover  de  ketterijen  in  Duitsch- 
land   dat  afzonderlijk   college   voor  Duitsche  geestelijken,  voor 
welks  oprigting  de  Paus  en  de  Kardinalen  een  som  bijeen  brag- 
ten,  die  thands  ongeveer  150,000  gulden  bedragen  zou.     Groot 
was   de  invloed   door  dit  College  op  geheel  Duitschland  uitge- 
oefend.    Op   de   lijst   dergenen,  die  er  de  lessen  bij  woonden, 
vindt  men  de  beroemdste  namen.     Op  het    einde  der  18°  eeuw 
waren  er  24  Kardinalen ,  een  Paus ,  £1  Aartsbisschoppen  en  ver- 
scheidene andere  hooggeplaatste  persoon  uit  voortgekomen.  Dos, 
toen    Loyola    op    zes   en  vijftigjarigen  ouderdom  bezweek,  was 
het  voornaamste  tot  stand  gebragt.     De  orde,  in  twaalf  provin- 
ciën verdeeld,   telde  reeds   duizend  leden,   en  de  tweede  gene- 
raal, in  wien  zij  zich  mogt  verheugen,  was   bij    uitnemendheid 
geschikt  om  Ignatius  op  te  volgen.     Had  deze  iets  nieuws  ge- 
schapen,  Laynez,  zijn  opvolger,   zou   des    stichters   schepping 
ordenen  en  regelen.     Wel  zou  de  orde  een  vaste  hand  om  haar 
te  besturen  en  te  leiden  noodig  hebben.     Allerwege  toch  rezen 
nieuwe  bezwaren.   Alleen  aan  de  tusschenkomst  van.  den  Paase- 
lijken  stoel  hebben  zij  het  te  danken,   zoo  hun  een  langer  ver- 
blijf in   Venetië  wordt   toegestaan.     Ook   in   Frankrijk  moeten 
zij  zich  nog  te  St,  Germain  des  Prés  schuil  houden,  van  oordeel» 
zoo   als   de   geschiedschrijver  de  Thou  zegt:  "quil  fallait  s'ac- 
commoder  au  tems  et  dans  Tespérance  que  la  haine  qu*on  avait 
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GOQQue  pour  Ie  nouvel  institut  s'adoucirait  ub  peu»'^  waazom 
zij  dan  ook,  volgens  denzelfden  schrijver  ^avaient  garde  tm 
profond  silence  jasqu^au  régne  de  Fran^ois  II/'  en  eerst  in 
1560,  na  dat  zij  van  al  de  voorregten  afstand  hadden  gedaan, 
die  aan  de  kerk,  de  universiteit  of  aan  de  Begering  eenigssins 
hatelijk  konden  zijn,  eerst  nadat  zij  de  gallikaansche  vrijheden 
hadden  erkend,  zullen  zij  toegelaten  worden.  Maar  Laynez  weet 
wat  hij  wil,  en  wie  zal  zeggen  welke  vorderingen  het  Protes- 
tantisme in  Frankrijk  zou  gemaakt  hebben,  zoo  Laynez  niet 
met  verwerping  zelfs  van  alle  vormen  had  doorgetast,  op  dat  be- 
roemde Collo(iuium  van  Foissj,  waar  de  achtingswaardige , 
maar  helaas!  te  vergeefs  waarschuwende  kanselier  de  THöpital 
zitting  had  eu  het  woord  voerde  in  naam  der  kroon.  D^r 
zitten  nevens  hem  neder,  in  tegenwoordigheid  van  Cathérine 
de  Médicis  en  Karel  X,  de  Kardinaal  de  Lorraine  als  presi- 
dent, de  Koning  van  Navarre  en  de  prins  van  Condé  als  ver- 
tegenwoordigers der  Hugenooten,  die  door  de  Acta  van  het 
Colloquium  met  den  naam  van  "devoyés  de  TEglise"  bestem- 
peld worden.  D^r  zijn  Theodor  de  Bèze,  Barban^on  en  andere 
Hervormde  Godgeleerden. 

Ook  Laynez  is  er  tegenwoordig,  die  met  leede  oogen  ziet, 
hoe  een  der  Hervormers,  Vermigli,  zelfs  op  verzoek  van  Cathé- 
rine,  iu  het  Italiaansch  heeft  gesproken.  Mogt  na  de  krach- 
tige geloofsbelijdenis  van  Beza  de  Kardinaal  de  Lorraine  uitroe- 
pen: ^'Utinam  mutus  fuisset  aut  surdi  fuissemus,'^  Laynez 
neemt  zelf  het  woord ,  allereerst  om  het  gevaarlijke  aan  te  too- 

m 

nen  van  zulk  een  gemeenzaam  onderhoud  met  dezulken,  die 
van  de  H.  Kerk  waren  afgeweken.  Hij  zegt  het  ronduit  aan 
de  koningin,  dat  het  eerste  middel,  waarvan  hij  gelooft  dat  het 
de  ketterijen  met  vrucht  zal  bestrijden  hierin  gelegen  is,  dat 
men  wel  begrijpe ,  hoe  weinig  het  hare  majesteit  of  eenig  ander 
wereldlijk  vorst  betaamt  de  zaken,  die  op  het  geloof  betrekking 
hebben  te  behandelen.  Vooral  nu  een  algemeen  Concilie  ge- 
opend is^  schijnt  het  hem  noch  raadzaam  noch  geoorloofd  over 
deze  belangrijke  onderwerpen  in  afzonderlijke  vergaderingen  te 
beslissen.  Intusschen  is  Laynez  gedwongen  aan  de  Hervormers 
het  getuigenis  te  geven,  dat  zij  niets  voor  waarheid  zullen  er- 
kennen, dan  hetgeen  door  de  H.  S.  geleerd  wordt. 

Catbérine  de  Médicis,  ofschoon  niet  weinig  verstoord  over  den 
overmoed   van   den   generaal   der   Jesuiten,   eindigt   met  toe  te 
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geven;  het  colloquium,  onder  zulke  goede  voorteekenen  begon- 
nen, gaat  uit  één,  en,  hiermede  niet  te  vrede,  acht  Laynez 
het  noodzakelijk  een  lange  memorie  aan  de  koningin*moeder  in 
te  dienen  over  het  gevaar  van  aan  de  Protestanten  in  Frank- 
rijk kerken  toe  te  staan,  iets  waarvoor,  gelijk  ook  deze  me- 
morie waarschijnlijk  maakt,  destijds  veel  kans  schijnt  aanwe- 
zig te  zijn  geweest. 

V, 

En  zoo  zijn  wij  door  Laynez  zei  ven  gewezen  op  het  Conci- 
lie van  Treil  te,  welks  catechismus  door  de  Jesuiten  in  allerlei 
talen  is  overgebragt,  waarvoor  Ganisius  als  pauselijk  legaat 
bij  de  verschillende  hoven  van  Duitschland  gezonden  was,  om 
hem  overal  ingang  te  doen  vinden ,  waarop  Laynez  zelf  met 
Salmeron  en  Lefèvre  als  Theologen  van  den  Paus  waren  ver- 
schenen, en  waarvan  de  beide  eersten  in  waarheid  de  ziel  hebben 
uitgemaakt.  Het  Concilie  van  Trente,  al  mogen  wij  het  niet 
het  werk  der  Jesuiten  noemen,  moet  toch  voor  een  goed  deel 
beschouwd  worden  als  onder  hun  invloed  te  hebben  gestaan, 
en  wel  op  een  dubbele  wijze.  Hun  invloed  heeft  zich  op  dat 
concilie  doen  gevoelen ,  onmiddelijk ,  door  de  theologische  raad- 
gevingen en  inlichtingen  die  zij  verschaften,  maar  ook  vooral 
daardoor,  dat  zij,  als  ijverige  kampioenen  van  het  pauselijk 
gezag,  meer  en  meer  alle  denkbeeld  van  Kerk  in  dat  van  den 
Paus  deden  opgaan. 

Waar  wij  het  Concilie  van  Trente  in  zijn  'i  heologische  ar- 
moede gadeslaan,  worden  wij  bevestigd  in  de  overtuiging,  die 
ons  eerste  N°.  reeds  heeft  uitgesproken ,  dat  het  Jesuitisme  voor 
alle  Theologie  in  de  B.  C.  Kerk  de  dood  is  geweest,  en  de 
prachtige  geslachtslijn  der  middeneeuwsche  Godgeleerden  op  een- 
maal afgebroken  heeft,  om  een  armzalig  theologisch  timmerwerk 
aan  de  Kerk  te  geven,  die  zulke  grootsche  herinneringen  in 
haar  boezem  bewaarde. 

Dat  Laynez  en  Salmeron  met  regt  de  ziel  van  het  Concilie 
van  Trente  mogen  genoemd  worden,  blijkt  uit  de  geschiedenis. 
Om  slechts  één  punt  op  te  noemen :  het  is  bekend  dat  de  groote 
strijdvraag,  waarvan  alles  afhing,  de  regtvaardiging  betrof  oit 
het  geloof.  Hierover  waren  de  gevoelens  zeer  verdeeld  en  zoo 
op  dit  punt  de  Kerk  van  Bome  zich  van  de  secten  der  Her- 
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vorming  heeft  gescheiden,  moet  dit  wel  voornameliik  aan  een 
buitengemeen  uitgewerkte  rede  van  Laynez  toegeschreven  wor- 
den. Dit  wordt  o.  a.  ook  bevestigd  door  de  Vera  Conc.  Trid. 
Hist.  contra  falsam  P.  Suavis  Polani  narrationem,  scripta  et 
asserta  a  P.  Sfortia  Pallavicino.  S.  J. 

Lib.  VUT,  Cap.  11.  Concedebant  omnes,  gratiam  redemptis 
per  Jesu  Christi  merita  impertitam  et  huiusce  rei  causa  debere 
no8  illis  plene  confiderenostram  vero  justitiam,  Christi  justitiam 
esse  appellaudam.  Omnes  quoque  praeter  eos  quos  diximus, 
conaentiebant ,  utcumque  res  habeat,  sine  gratia  infusa,  quae 
nobis  per  Christum  donatur,  snapte  naturft  obtineat  ut  sit  adoptiva 
Dei  filiatio,  ac  forma  justificans,  sive  id  habeat  ob  distinctum 
reapectum,  quo  ipsa  respiciat  Divinam  acceptationem ,  ex  Re- 
demptoris  promerito  nobis  praebitam,  ab  ipsa  certe  nobis,  per- 
fecte applicari  Christi  merita:  adeoque  non  esse  in  nobis  duas 
justitias,  quas  Seripandus  volebat,  alteram  imperfectam  nobis- 
que  inhaerentem,  alteram  perfectam  et  exteriorem,  sed  potius 
eam,  quae  intus  inest,  esse  communicationem  quandam,  pos- 
sessionem  atque  effectum  exterioris.  Quemadmodum  quamvis 
eêse  nostrae  naturae,  sit  esêfi  Dei,  sicut  loquitur  S.  Dionysius, 
quem  secutus  est  Aegidius  Bomanus,  illius  Scholae  princeps 
unde  prodiit  Seripandas,  non  idcirco  hoc  eêse  nostrae  naturae 
duplex  est,  alterutn  nobis  intimum  et  impotens  nos  a  nihilo 
formaliter,  ut  loquuntur  Scholae,  secernere;  alterum  exterius, 
et  in  Deo  situm,  quod  nobis  formaliter  communicet  id  quo 
nostrum  eêse  interius  caret:  sed  esse  nostrum  interius,  est  quae- 
dam  communicatio  esse  Divini,  per  quamdam  eminentiam  illud 
continentis  ac  procreantis.  Inter  eos  qui  studium  stylumque 
huic  disputationi  adhibuere,  Jacobus  Lainiius  excelluit,  qui  ad 
refeilendam  opinionem  Seripandi,  commentarium  verius  quam 
sententiae  summam  scripsit,  in  quo  universum  de  Justificatione 
negotium  simul  perpendit;  tantoque  in  pretio  fuit,  ut  verbatim 
in  Acta  legitima  relatus  sit  ^). 


1)  Het  is  bekend  (wij  merken  het  in  het  voorbijgoan  op),  gel\jk  ook  uit  den 
door  ons  opgegeven  titel  bl^kt,  dat  dit  werk  van  PaUavicini  ontstaan  is  naar  aan- 
leiding van  en  gertgt  is  tegen  de  Storia  del  concilio  Tridentino  di  Pietro  Soave 
Polano,  't  welk,  te  Geneve  in  1629  voor  het  eerst  zonder  vreemde  bijvoegselen  ver- 
schenen, ongetwijfeld  Sarpi  tot  schrijver  heelt.  Dit  werk  van  Sarpi,  dat  zooveel 
nieuws  behelsde ,   en   met  zooveel  talent  en  ook  laster  geschreven  was,  moest  een 
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Het   Concilie  van   Trente  met  lange  tusschenpoozen  slechts 
van   tijd  tot  tijd  gehouden,   hetgeen  bij  sommigen  niet  zelden 


diepen  indruk  te  weeg  brengen.  In  1619  uitgekomen  bestonden  er  reeds  spoedig 
verscheidene  latfjnsche  en  ook  een  doitsche  en  fireoBcbe  vertaling  van. 

Geen  wonder  dat  men  te  Rome  ernstig  aan  de  wederlegging  eener  geschiedenis 
dacht,  die  ook  inderdaad  menigerlei  dwaling  behelsde.  Aan  Terentio  Alciati  werd 
de  taak  opgedragen.  Onder  den  titel  van  Historiae  concilii  Tridentini  a  veritatis 
hoetibas  evulgatae  elencbns  (by  Mazznchelli)  was  b\i  voornemens  een  werk  uit  te 
geven,  waarvoor  h\j  reeds  buitengemeen  veel  bouwstoffen  had  verzameld.  De 
dood  verhinderde  hem  dit  voornemen  ten  uitvoer  te  brengen.  H\j  stierf  in  1651. 
Toen  werd  door  den  Generaal  der  Jesniten,  (ook  Alciati  was  een  Jesuit)  Nickel,  een 
ander  uit  de  medebroeders  z^ner  orde  uitgekozen  en  wel  Sforza  Pallavicini.  Zijn 
werk  (waarvan  wij  slechts  de  lat^nsohe  vertaling  b^  de  hand  hebben,  en  daarom 
aanhaalden)  is  voor  de  geschiedenis  der  zestiende  eeuw ,  volgens  het  getuigenis  van 
Ranke,  van  het  hoogste  gewigt.  Hij  had  toegang  tot  de  archiven  en  de  Bibliothe- 
ken van  Rome.  Niet  slechts  stonden  hem  de  uitvoerige  Acta  van  het  Concilie, 
maar  ook  de  briefwisseling  der  legaten  met  Rome  ten  dienste.  Men  kan  hem 
evenwel  niet  alt(jd  boven  Sarpi  den  voorkeur  geven.  De  onderlinge  betrekking 
waarin  Sarpi  en  Pallavicini  zich  tot  elkander  bevinden  is  met  helderheid  opgege- 
ven door  den  reeds  genoemden  geschiedschr\jver  (Zur  Kritik  Sarpi*8  und  Pallavi- 
cini*s,  pag.  53.) 

Sie  sind  Geister  von  ganz  entgegengesetzter  Natur.  Sarpi  iat  scharf,  penetri- 
rend,  boshaft:  seine  Anordnung  ist  überaus  geschiokt,  sein  Styl  is  rein  und  on- 
gesucht ,  und  obwohl  ihn  die  Crusca  nicht  in  den  Catalog  der  Classiker  anfnehroen 
wollen ,  wahrsoheinlich  wegen  einiger  Provinzialismen  die  er  hat ,  so  ist  er  doch 
nach  80  vielem  Wortgepraoge ,  durch  das  man  sich  anderwarts  durchwinden  masi, 
ein  wahres  Labsal:  sein  Styl  fallt  mit  den  Sachen  selbst  zusammen:  in  Hinsicht 
der  Darstellung  ist  er  unter  den  modernen  Geschichtschreibem  von  Italien  gewiss 
der  zweite:  —  icA  setze  ihn  unmittelbar  nach  Machiavelli,  Auch  Pallavicini  ist 
nicht  ohne  Geist:  —  er  macht  manohmal  sinnreiohe  Yergleichungen :  —  er 
vertheidigt  oft  nicht  ohne  Gewandtheit.  Aber  sein  Geist  bat  etwas  schwerfiUliges, 
drückendes :  es  ist  haaptsachlich  ein  Talent  das  Phrasen  macht  und  auf  Ans- 
flüchte  denkt:  sein  Styl  ist  überfüllt  mit  Worten.  Sarpi  ist  heil  und  durchsichtig 
bis  auf  den  Grand:  Pallavicini  nicht  ohne  Fall  nnd  Plosz,  aber  trübe,  breit  nnd 
im  Grunde  seicht. 

Beide  sind  von  ganzem  Uerzen  parteüsch:  —  der  wahre  Sinn  des  Historikers, 
den  Gegenstand,  das  Objekt  in  voller  Wahrheit  zu  ergreifen  und  an  das  Licht  zn 
schaffen ,  geht  in  der  That  beiden  ab :  Sarpi  hatte  gewisz  das  Talent ,  aber  er 
will  nun  einmal  anklagen;  Pallavicini  bat  auch  Talent,  wenngleich  in  viel  gerin- 
germ  Grade,  aber  um  jeden  Preis  will  er  vertheidigen. 

Auch  kann  man  selbst  in  Beiden  zusammen  den  Stoff  noch  nicht  vollst&ndig 
übersehen.     Es   bleibt   immer  merkwürdig,  dasz  Sarpi  vieles  hatte  was  Pallavicini, 

80  viele  Archive  ihm  auch  offen  standen,    nicht  anfzutreiben  gewuszt  hat 

(pag.  54).  Wollte  Jemand  eine  neue  Gesch.  des  Trid.  Concil.  unternehmen,  so 
müszte  er  gam  von  vom  anfangen,  .  .  .  £rst  alsdann  würde  er  den  Stoff 
und  die  beiden  entgegengesetzten  Bearbeiter  völlig  übersehen  können.  £in  Unter- 
nehmen zudem  es  jedoch  nicht  kommen  wird,  da  diejenigen  die  es  allenfalls 
voUführen  könnten ,  es  nicht  wollen ,  und  die  welche  es  wollen ,  es  nicht  ver- 
mogen. 
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een  zekere  drift  naar  faet  einde  en  daardoor  een  zekere  over- 
haasting deed  ontstaan,  kan  welligt  niet  onjuist  een  coap  d'état 
op  kerkelijk  gebied  worden  genoemd.  Wat  is  dit  concilie  bij 
anderen ,  bij  vroegeren  vergeleken !  Het  is  een  coup  d'état 
die  ons  denken  doet  aan  den  behendigen  overgang,  die  vroeger 
had  plaats  gehad  van  de  Bomeinsche  Republiek  op  het  Kei- 
zerrijk. De  vormen,  de  democratische  vormen  worden  behou- 
den, doch  de  republikeinsche  geest  verdwijnt.  De  alleenheer- 
scher  weet  langzamerhand  alle  magt  en  gezag  in  zich  te  ver- 
eenigeij.  Zoo  is  het  ook  met  het  Concilie  van  Trente.  De 
vormen  worden  allezins  in  acht  genomen^  Een  schijn  van 
vrijheid,  van  wettige  vertegenwoordiging  der  Kerk,  van  onaf- 
hankelijk overleg  wordt  behouden,  doch  het  wezen  der  vrijheid 
verdwijnt  ten  eenemale.  Het  Concilie  van  Trente  heeft  voor 
het  nieuwere  Ultramontanisme  de  grondslagen  gelegd,  en  even 
zeer  als,  na  het  vestigen  der  Keizerliike  magt  in  het  Bomein- 
sche rijk,  de  doodslag  was  toegebragt  aan  de  natuurlijke  en 
veelzijdige  ontwikkeling  der  staatsvormen,  waardoor  het  ver- 
loop van  de  geschiedenis  der  Bomeinsche  Bepubliek  zich  on- 
derscheidt ,  even  zeer  als  het  Bomeinsche  volk  onder  de  Keizers 
slechts  een  groot  leger  vormde,  dat  aan  de  krijgshaftige  en  eer- 
zuchtige bedoelingen  der  Imperatores  ten  dienste  moest  staan  ^ 
even  zoo  is  de  Boomsche  Kerk  door  het  Concilie  van  Trente 
in  haar  ontwikkelingsgang  gestuit  en  is  daardoor  een  einde  ge- 
maakt aan  de  openbaring  dier  verscheidenheid  en  veelzijdigheid, 
die  de  Boomsche  Kerk  tot  op  het  Concilie  van  Trente  steeds  in 
laime  mate  eigen  was  geweest.  Ook  is  het  zeker  meer  dan  éen 
bloote  toevalligheid  te  noemen ,  dat  sedert  het  Concilie  van 
Trente  geen  enkel  oekumenisch  concilie  gehouden  is  geworden 
en  dat  de  geest  van  het  Ultramontanisme  zoo  sterk  in  alle 
opzigten  is  toegenomen,  dat  de  vaststelling  van  het  dogma  der 
onbevlekte  ontvangenis  van  de  maagd. Maria  op  zulk  een  vol- 
komen onregelmatige,  onwettige,  zulk  eene  met  alle  traditie 
strijdige  wijze  heeft  kunnen  plaats  hebben,  en  wel,  zonder  dat 
een  enkele  belangrijke  of  noemenswaardige  stem  zich  daartegen 
verheven  heeft  Het  Concilie  vi^  Treipte  is  het,  niet  eenmaal, 
prachtiige  Mausoleum  geworden  van  alle  wetenschappelijk  leven 
in  den  boezem  der  Boomsche  Kerk.  Wat  de  Boóïnsclie  Kerk 
siuts  gewerkt  heeft  op  wetenschappeliik  gebied  is  niets  dan  het 
nitoefenen  van  een  terughoudende  en  reactionaire  magt ,  die  zich 
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voortd arend  met  de  ontwikkeling  en  den  gang  van  den  men- 
schelijken  geest  ia  strijd  bevindt,  en  haar  kracht  en  steun 
vindt  in  de  reaotionaire  sympathiën  en  velleïteiten ,  die  de 
roenschheid  nog  somtijds,  ja  al  te  dikwijls,  overvallen. 

Het  is  de  schrikkelijke  Nemesis  der  gedchiedenis ,  wier  ge- 
dachte werking  wij  aansoboawen,  zoo  menigmaal  wij  de  aan- 
dacht vestigen  op  de  Boomsch-Catholieke  Kerk,  die  op  hetzelfde 
oogeablik,  dat  zij  het  vrije  leven  des  geestes,  het  leven  uit 
God  tegengaan  en  dooden  wilde,  zich  zelve  den  levensader 
Boodlottig  afgesneden  heeft. 

In  verband  hiermede  willen  wij  nog  eene  aanhaling  doen  nit 
het  in  vele  opzigten  merkwaardige  werk  van  £.  Qainet,  geti- 
teld: rUltramontanisme  ou  TÉglise  Bomaine  et  la  société  mo- 
derne, dat  in  1844  te  Parijs  verschenen  is. 

*^La  ressemblance  de  la  constitation  religiease  et  de  la  con- 
stitution  politique  a  prodait  dans  la  société  eet  accord,  qui  fait 
la  beauté  propre  do  moyen  &ge,  mais  combien  eet  accord 
durera-t-il?  Suivez  encore  an  moment  ma  pensee,  je  vous  prie: 
nous  touchons  au  Concile  de  Trente. 

Quel  a  été  Tesprit  de  cette  grande  assemblee?  Yoila  ce 
qui  se  doit  examiner  en  peu  de  mots.  Ceat  on  ne  Tignore  pas, 
un  esprit  de  restauration ,  de  réaction,  de  contre-rëvolution  re- 
ligieuse.  En  face  de  la  réforme  triomphante  dans  Ie  Nord, 
rÉglise  qui  quelques  années  plat6t,  etait  emportée  par  Ie  génie 
de  Tinnovation,  se  concentre  dans  Ie  St.  Siège,  comme  dans 
un  fort. 

Un  siècle  aapara vant,  la  papauté,  dans  Ie  Concile  de  ÏIo- 
rence  avait  jeté  un  de  ces  cris  de  joie  qui  font  tressaillir  Ie 
monde:  Béjouissez  vous,  poussea  Ie  ori  d'allégresse,  jubilate, 
exsultate,  vous  tous  qui  portez  Ie  nom  deChrétiens,  omnes  qui 
ubique  nomine  censemini  Christiano.  Quelle  etait  donc  la  grande 
nouvelle  que  Bome  annoncait  ainsi  k  la  terreP  Une  bonne 
nouvelle  en  effet  si  elle  se  fut  conjBrmée:  c^est  que  TOrient  se 
ralliait  k  Toccident  que  les  prêtres  d'Asie,  les  patriarches,  les 
evêques  grecs,  les  moines  du  montAthos,  sortaient  de  TËglise 
séparëe,  et  arrivaient,  par  tontes  sortes  de  chemins,  ik  Flo- 
rence, pour  se  reconciUer,  dans  la  ville  de  Tart,  dans  TUnité 
Komaine.  AUiance  nouvelle  de  la  Orèce  et  de  Fltalie,  non  pas 
seulement  dans  les  fétes  de  Tart,  mais  dans  les  fêtes  du  culte. 
ritalie   Ie  para  de  toutes  ses  pompes,  jeta  sur  les  chemins  ses 
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plas  belles  fleors  poai  acoeuillir  cette  soeur  ainée,  qui  arrivait, 
en  pélérin,  des  ruines  et  desCloitres  d^Athènes,  de  Trébisonde, 
de  Constantinople. 

On  pensa  que_  Tancienne  division  allait  disparaitre;  on  se 
crut  obligé  en  vers  ces  schismatiques,  issus  de  Periclès,  k  une 
urbanité  ineonnne.  ritalie  et  la  Grèce  réunies !  quelle  mer- 
veille  I  Mais  Tespéiance  ne  dura  qu^un  moment ,  les  rites  d'Athè- 
nes  ne  vouiui^ent  pas  ceder  aux  rites  de  iiome,  on  se  quitta 
pour  ne  plas  se  revoir  et  cette  espérance  trompée  excita  dans 
TEglise  d'Occideut  un  esprit  de  défiance,  qui  parfit  bien  dans 
Ie  siècle  suivant. 

Si  vous  comparez  au  Concile  de  Florence  celui  de  Trente 
voas  voyez  qu^autant  dans  Ie  premier  ily  avait  d'espérance,  de 
réconciliation  avec  TOrient,  autant,  dans  Ie  second,  il  reste 
pea  d'esperance  avec  Ie  Nord.  Que  ritalie  s^est  promptement 
desabusée !  elle  avait  des  promesses  pour  Ia  Grèce  ^  el  Ie  n^a  que 
des  anathèmes  pour  TAlIemagne. 

De  Ik,  au  lieu  d'appeler  comme  par  Ie  passé  toute  la  terre  k 
JQger  entre  Luther  et  Bome»  la  papauté  dans  cette  dernière  af- 
faire, ne  se  confie  pleinement  qu'è.  un  seul  peuple.  Le  Concile 
de  Trente  n'a  plus,  comme  les  précédents,  ses  racines  dans 
tontes  les  nations;  il  n^attire  plus  k  lui  les  représentants  de 
toute  la  Chretienté;  il  ne  s'appuie,  en  toute  sécurité,  sur  per- 
sonne,  excepté  sur  le  peuple  que  la  papauté  a  investi  de  tout 
cöté.  Au  lieu  de.  cette  foule  innombrable  de  théologiens,  de 
docteurs,  de  peuples  (omni  plebe  adstante,  c^est  la  formule  des 
anciens  Conciles) ,  que  Ton  savait  attirer  dans  les  époques  pré* 
cédentes,  comment  était  composeé,  en  réalité,  cette  illustre 
assemblee,  de  Trente?  Cent-quatre-vingt-sept  prélats  Italiens^ 
trente-deux  Espagnols,  vingt-six  francais,  deux  Allemands, 
v(nla  quelê  sont  les  Mandataire9  de  VUnivers  Chrétien,  TOrient 
et  le  Nord  y  manquent  presque  également ;  c'est  ce  qui  lui.  fai- 
sait  réfuser  par  le  rol  de  France  le  titre  de  Concile.  Ëncore 
le  mode  de  delibération  fut-il  changé;  dans  les  conciles  anté- 
rieurs,  on  vQtait  par  corps  de  nations;  tout  peuple  qui  avait 
une  langue  .  particuliere  comptait  pour  une  personne.  Dans  le 
Concile  de  Treote,  on  vota  par  individu,  par  tête,  ce  qui  «^ 
sura  pour  toujours,  et  sur  tous  les  poiiits  la  majorité  de 
ritalie 

Lorsque  cette  oeuvre  est  acbeveé,  qu'il  ne  reste  pluM  tracé. 
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mklle  part,  de  mouvement  dans  Texistence  civile,  lorsqu^an 
seizième  siècle,  Tltalie,  effacée  de  la  carte  politique,  disparait 
de  la  région  da  tems  pour  entrer  dans  la  voie  de  Téternelle 
ruine,  en  ce  moment  méme,  la  papaoté  lui  dit,  tn  es  morte, 
mais  je  vais  te  faire  règner;  tu  as  été  immolée,  mais  je 
vais  te  donner  Ie  triomphe  sur  Ie  monde.  J'ai  absorbé  tous  tes 
droits,  tonte  ta  vie,  tout  ton  avenir,  rien,  chez  toi,  ne  subsiste 
plus  que  moi-méme;  tu  t'es  tont  entière  consum^'par  moi,  et 
maintenant,  dans  mon  règne,  c'est  toi  qui  vas  règner;  cai, 
je  ferai  de  la  terre  entière  une  Italië  semblable  k  toi,  sans  ton 
soleil  et  ta  beauté.  Tes  pensees  de  mort,  qui  s'élèvent  du  mi- 
lieu de  tes  maremmes  et  de  tes  villes  désertes,  jeles  impose  aa 
monde;  et  il  se  fera,  comme  chez  toi,  un  grand  silence,  ta  te 
reconnaitras ,  tu  te  retrouveras  partout,  et  chaoun  t'enviera  ta 
couronne  de  morte.  Partout,  comme  chez  toi,  Ie  temporei 
palira  devant  Ie  spirituel;  Therbe  croitra  sur  Ie  monde  civil 
comme  sur  la  campagne  de  Rome;  c^est  \k  ce  qn^on  appelle 
rUltratnontanisme  moderne.^' 

Na  alzoo  het  Concilie  van  Trente  uit  een  kerkelijk-politisch 
oogpunt  te  hebben  gekenschetst,  willen  wij  nog  een  oogenblik 
bij  de  dogmatische  beteekenis  van  deze  kerkvergadering  stil 
staan. 

Wij  zullen  ons  uit&luit«nd  bij  het  formeele  gedeelte  van  het 
theologisch  systeem  van  Trente  bepalen,  en  wel  kortheidshalve, 
daar  een  aandachtige  lezing  der  canones  en  decreta  voor  een 
ieder  voldoende  is  om  de  leemten,  ook  in  h^t  materiëele  ge- 
deelte spoedig  te  ontdekken. 

Ook  alzoo  zal  ons  blijken  welk  een  theologisch  meesterstuk 
door  het  Jesuitisme,  reeds  bij  den  aanvang  zijner  geschiedenis, 
geleverd  is. 

Het  trekt  terstond  onze  aandacht,  dat  door  het  Conci- 
lie van  Trente  niets  is  vastgesteld  aangaande  het  begrip  dat 
aan  het  woord  Kerk  moet  worden  gehecht  en  toch  zal  niemand 
ontkennen  dat  des  aangaande  tegenover  de  bekende  meeniogen 
der  Hervormers  wel  een  duidelijke  bepaling  had  inogen  gegeven 
woorden;  wel  zegt  de  Cat.  Aom.  ^Ecclesia  est  populus  fidelis 
per  universum  orbem  dispersus,*^  maar  mogt  deze  definitie  al 
gelden  in  den  tijd  waaruit  zij  eigenlijk  afkomstig  is,  in  een 
tijdvak  als  dat  waarin  het  Concilie  van  Trente  vergaderd  vas, 
beteekende  zij  nagenoeg  niets  meer.     Immers  zegt  zij  te  weinig 
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of  te  veel.  Is  de  populus  fidelis  in  zijn  geheel  de  Kerk,  dan 
is  de  bepaling  veel  te  ruim  genomen,  aangezien  er  een  populus 
fidelis  bestaan  kan,  ook  zonder  dat  het  zich  in  een  nitwendige 
betrekking  met  Bome  bevindt;  antwoordt  men  hierop,  dat  po- 
pulus fidelis  alleen  heeten  mag  de  verzameling  van  geloovigen, 
die  de  voorschriften  der  Boomsch  Gath.  Kerk  volgen,  dan 
draait  de  bepaling  in  een  cirkel  rond  en  bepaalt  dus  niets; 
want  dan  is  ecclesia  de  populus  fidelis  en  populus  fidelis  de 
ecclesia.  Evenzeer  is  de  bepaling  te  eng,  daar  uit  de  praktijk 
der  B.  K.  blykt  dat  tot  de  ecclesia  moeten  gerangschikt  wor- 
den ook  dezulken,  die  door  een  bloot  uitwendigen  band  tot 
haar  behooren,  (overeenkomstig  de  welbekende  woorden  van 
Bellarminus  b.  v.)  en  dus  niet  uitsluitend  de  populus  fidelis^ 
en  ligt  in  het  praedikaat  fidelis  weder  opgesloten  zoowel  het 
opregt  gelooven  als  het  onderhouden  van  een  bloot  uitwendige 
betrekking  tot  de  Kerk  dan  hebben  wij  weer:  ecclesia  is  de 
populus  fidelis ,  en  de  populus  fidelis  is  de  ecclesia.  Men  komt 
dus  nooit  een  stap  verder,  zoolang  in  de  definitie,  die  van  ec- 
clesia moet  gegeven  worden,  het  begrip  van  populus  fidelis 
wordt  opgenomen,  hetwelk  voor  het  minst  even  onbepaald  is 
als  dat  van  ecclesia  zelf. 

Omtrent  de  beteekenis  en  de  uitgestrektheid  van  het  Pause- 
lijk gezag  is  het  bekend,  dat  even  weinig  bepaaldheid  heerscht. 
Blijkt  dit  reeds  uit  de  ruimte  die  er  steeds  is  overgebleven 
voor  het  dus  genaamde  curiale  en  episkopale  stelsel ,  het  spreekt 
vooral  uit  het  stilzwijgen,  dat  met  betrekking  tot  dit  hoofd- 
punt door  het  Concilie  van  Trente  bewaard  wordt.  Is  een  Con- 
cilie geldig  zonder  bekrachtiging  des  Pausen?  Staat  de  Paus 
boven  het  Concilie  of  het  Concilie  boven  den  Paus,  ziedaar 
vragen,  van  het  hoogste  gewigt,  waarop  wij  geen  uitsluits^ 
ontvangen.  De  bekrachtiging  der  Trentsche  decreten  door  den 
Paus  wel  verre  van  noodzakelijk  te  zijn  en  van  zelve  te  spre- 
ken, schijnt  eerst  te  kunnen  plaats  hebben,  nadat  in  de  laatste 
sessie  tot  het  inroepen  dier  bekrachtiging  besloten  is  en  toch 
zou  men  meenen ,  dat  de  sacrosancta  synodus  niet  legitime  con- 
gregata  was,  dan  wanneer  (als  bij  den  aanvang  van  iedere  zit- 
ting gezegd  werd)  "in  ea  tres  apostolicae  sedis  legati"  het 
voorzitterschap  bekleedden.  Aan  de  andere  zijde,  waar  nu  be- 
paalde uitdrukkingen  en  namen  moesten  gebezigd  worden  om 
den  Paus   aan   te  duiden,   schijnt   het   Trentsche  Concilie  bij 
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voorkeur  zulke  woorden  te  kiezen  als  het  best  een  eigenlijke 
meening  verbergen.  Hij  heet  ipsius  Dei  in  terris  vicarius  en 
er  wordt  gesproken  van  de  ^'soUicitudo  quam  universae  eccle- 
siae ex  muneris  sui  officio  debet '^  zoowel  als  van  de  ^soprema 
potestas  sibi  in  ecclesia  nniversa  tradita,*^  Doch  is  deze  ^Dei 
vicarius^^  primus  inter  paresp  heeft  h\j  alleen  een  soprematus 
ordinis  of  ook  een  suprematus  iurisdictiouis  P  Hierop  erlangen 
wij  weder  geen  antwoord  en  het  is  niet  het  Gonc.  Trid.,  dat 
de  merkwaardige  woorden  bevat:  Bom.  Font  B.  Petri  app. 
Principü  successori  ac  J.  C.  Vicario  veram  obedientiam  spondeo 
ac  juro. 

Wanneer  wij  ons  nu  nog  eenige  oogenblikken  bij  het  for- 
meele  gedeelte  van  het  B.  G.  stelsel  zullen  ophouden,  dan 
moeten  wij  allereerst  opmerken ,  dat  omtrent  het  getal  der  cano- 
nische  boeken  geen  zekerheid  wordt  gegeven.  Zegt  het  Conc. 
Trid.  dat  pro  sacris  et  canonicis  te  houden  zijn  de  boeken 
die  *'in  veteri  vulgata  latina  editione  habeutur,^^  het  Goncilie 
verwaarloost  bij  de  opnoeming  dier  boeken,  het  boek  Pseado- 
Esra  en  het  3^®  Boek  der  Maccabeën,  die  zich  toch  insgelijks 
in  de  vulgata  bevinden,  in  welke  lacune  latere  theologen  heb- 
ben getracht  te  voorzien  door  een  onderscheid  aan  te  nemen 
tusschen  protokanonische  en  deuterokanonische  boeken.  Verder 
wordt  evenmin  gezegd  hoever  de  inspiratie  der  kanonische  boe- 
ken zich  uitstrekt.  Maar  van  meer  gewigt  is  de  invloed,  die 
zich  door  de  onbepaaldheid  van  het  begrip  van  Kerk  hier  doet 
gevoelen.  Behoort  het  volgens  het  conc.  alleen  aan  de  Kerk 
om  te  '^judicare  de  vero  sensu  et  intcrpretatione  scripturarum 
sanctarum/'  zoo  vragen  wij  natuurlijk  weder,  wie  is  deze  eccle- 
sia P  Gedachtig  aan  de  vroeger  gegeven  deflnietie  moeten  wij 
hier  antwoorden ,  dat  de  populus  fidelis  de  eenige  uitlegger  der 
H.  S.  is;  maar  zoo  over  de  wettige  vertegenwoordiging  van 
dezen  populus  fidelis  niets  beslist  is,  zoo  mag  men  vragen; 
zal  de  populus  fid.  de  ware  uitlegger  zijn,  maar  ieder,  die  van 
dat  volk,  die  geloovige  gemeente  deel  uitmaakt  volstrekt  geen 
authentieke  verklaring  der  Schrift  mogen  geven  P  en  zoo  men 
beweert,  dat  hier  natuurlijk  van  een  wettig  vertegenwoordigd 
populus  fidelis  sprake  kan  zijn,  moeten  wij  weder  herhalen,  dat 
wij  van  de  wijze,  waarop  die  vertegenwoordiging  moet  plaats 
hebben,  hoegenaamd  niets  te  weten  zijn  gekomen.  Besumeert 
zich  de  gemeente  in  den  Paus,  of  in  een  concilie,  of  in  beiden: 
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wederom    niets,   uit   een   theoretisch    oogpunt  beschouwd    dan 
onzekerheid. 

Doch  er  wordt  door  het  Trentsche  Conc.  van  de  Vulgata  ge- 
sproken, alsof  het  vast  stond  en  voor  een  ieder  duidelijk  was, 
wat  er  al  of  niet  mede  bedoeld  kon  worden.  En  toch  wordt 
door  de  Synode  besloten  **ut  posthac,  quam  emendatissime  im- 
primatur.'" Hoe  kan  men  zich  op  een  boek  beroepen  et  tot 
geloofsregel  verheffen,  waarvan  het  nog  noodig  iö  te  gelasten, 
dat  het  hierna  zoo  uaauwkeurig  mogelijk  worde  uitgegeven? 
En  leert  ook  niet  de  geschiedenis  dat  de  onfeilbare  Paus  Six- 
tos  Y,  de  plaatsbekleeder  van  Petrus,  een  zoogenaamd  verbe- 
terde uitgave  in  1590  liet  bezorgen,  die  echter  nog  zoo  vol 
van  fouten  was,  dat  alle  Exemplaren  teruggenomen  moesten 
worden  en  dat  eerst  in  1592  de  zoogenaamde  clementinische 
Ynlgata  verschenen  is,  die  voortaan  in  de  Kerk  authentiek 
gezag  zou  hebben. 

Weten  wij  aangaande  de  tweede  kenbron,  de  traditie,  iets 
meer?  Ons  wordt  gezegd  door  de  Tr.  Syn.  dat  de  traditiones 
ipsas,  turn  ad  fdem^  turn  ad  mores  pertinentes,  tamquam  vel 
oietenus  a  Christo,  vel  a  Sp.  S.  dictatas  et  continua  succes- 
sione  in  ecclesia  catholica  conservatas,  pari  pietatis  effectu  et 
reverentia""  te  beschouwen  zijn.  Maar  welk  gezag  moet  dan 
aan  de  Traditie  worden  toegekend  waar  zi)  nu  niet  alleen  op 
de  **fidem  et  mores"'  betrekking  heeft,  maar  historische  of  litur- 
gische zaken  raakt?  Is  zij  daar  evenzeer  oififeilbaar ?  Zoo  ja, 
waarom  zegt  het  Concilie  ons  dit  niet?  Zoo  neen,  op  welken 
grond  zullen  wij  haar  in  het  eene  geval  voor  onfeilbaar,  in  het 
andere  voor  leugenachtig  houden.  Zoo,  om  tot  dit  onderscheid 
te  komen,  kritiek  onmisbaar  is,  met  welk  regt  zal  men  die 
kritiek  verbieden  zich  uit  te  strekken  tot  de  uitspraak  der  over- 
levering betreffende  het  geloof  en  de  zeden? 

Wij  herhalen  dat  wij  geen  kritiek  der  R.  O.  leer  geven, 
maar  alleen  het  onlogische  en  vooral  het  onbepaalde  en  mits- 
dien het  onwetenschappelijke  van  het  Trentsche  systeem,  voor- 
eerst wat  zijn  formeel  gedeelte  betreft,  in  het  licht  hebben 
willen  stellen.  A.  P. 

(Wordt  vervolgd.) 
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INLEIDING   TOT  EENIGE   PSYCHOLOGISCHE   STUDIËN 

OVEK  DE  EVANGELIËN. 


BE    TDBINGSCHE    SCHOOL.      HBT    GELOOYIG-HISTOBISCHE    STAND- 
PUNT.    EKPIBIE. 


Indien  ik  mij  niet  bedrieg,  heeft  de  kritiek  over  de  geloof- 
waardigheid van  het  N.  T.  sints  het  verschijnen  der  Tobing- 
sche  school  een  andere  rigting  willen  nemen.  Na  zelve  de 
Evangeliënkritiek  van  Eichhorn,  Hug,  Gieseler,  Scbleierma- 
cher,  de  Wette  en  Credner  een  abstract-kritische  en  die  van 
Strausz  en  zijne  tegenstanders,  Neander,  Ebrard,  Wieseki, 
Weisze,  Baner  en  Wilke  de  negatief-kritische  of  dialektiscbe 
te  hebben  genoemd,  kent  de  Tubingsche  kritiek  zich  den  eer- 
naam toe  van  historisch.  Het  is  bekend ,  dat  zij  met  dit  woord 
niets  anders  bedoelt  dan  dat  door  haar  naaawkeurig  acht  wordt 
geslagen  op  de  historische  omstandigheden,  waaronder  een  be- 
paald geschrift  van  het  N.  T.  is  ontstaan.  Wat  zij  aan  de 
kritiek  bijv.  van  Strausz  verwijt,  is  juist,  dat  zij  zich  gezet 
heeft  aan  de  beoordeeling  van  de  enkele  en  afzonderlijke  facta 
der  Evv.  zonder  zich  vooraf  omtrent  den  tijd ,  waarin  de  ver- 
schillende BB.  des  Bijbels  zijn  opgesteld,  een  helder  denkbeeld 
te  hebben  gevormd.  Baur  aarzelt  dan  ook  niet  Strausz  aan  de 
kaak  te  stellen  door  te  wijzen  op  het  weifelen  van  Strausz  met 
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betrekking  tot  de  gewigtige  vraag  naar  de  echtheid  van  het 
Johanneïsche  Evangelie.  Waarvan  was,  volgens  Banr,  dit  wei- 
felen het  gevolg?  Hiervan  dat- hij,  begonnen  met  de  aandacht 
uitsluitend  te  vestigen  op  die  gedeelten  die  een  onhistorisch 
karakter  vertoonen,  later,  vooral  onder  den  invloed  van  Nean- 
der  en  de  Wette,  opmerkzaam  werd  op  al  datgene,  dat  zonder 
twijfel  een  geschiedkundig  aanzien  heeft.  Had  Strauss  daaren- 
tegen eerst  gedacht  aan  de  historische  gegevens,  die  ons  het 
ontstaan  van  dit  Evangelie  verklaren  en  had  hij  hieruit  gecon- 
cludeerd tot  de  bedoeling  die  de  schrijver  van  het  Evangelie 
moet  gehad  hebben,  hij  zou  als  dan  een  vasten  grond  voor 
zijne  kritiek  hebben  bezeten  die  hij  na  en  wel  omtrent  een  der 
gewigtigste  punten  volkomen  mist.  En  al  is  Strauss  dan  ook 
later  teruggekomen  van  zijn  eigen  twijfel  over  de  twijfelachtig- 
heid  van  de  historische  trouw  des  schrijvers  en  al  heeft  hij 
later  toch  een  afwijzend  oordeel  hieromtrent  uitgesproken,  dit 
komt  daarvan,  dat  ten  slotte  het  getal  der  onhistorische  be- 
standdeelen  in  het  Evangelie  hem  grooter  is  toegeschenen 
dan  dat  der  historische;  maar  het  is  geenszins  het  gevolg  van 
een  vast  beginsel,  dat  hij  voor  zijne  Evangeliënkritiek  in  het 
algemeen  of  dit  kritisch  vraagpunt  in  het  bijzonder  zou  heb- 
ben verkregen. 

Het  is  even  zeer  bekend  dat  de  Tubingsche  school  zoo- 
danig een  vast  kritisch  beginsel  meent  te  bezitten.  Zij  vindt 
het  in  hare  beweerde  kennis  van  de  geestesrigtiugen,  die  in  de 
eerste  tiiden  des  Christendoms  hebben  geheerscht.  Overeen- 
komstig deze  verschillende  geestesrigtingen  klas^ificeert  zij  de 
verschillende  geschriften,  die  in  die  tijden  zijn  opgesteld.  Blijkt 
het  van  eenig  geschrift,  dat  het  een  bepaalde  geestesrigting 
voorstaat  of  bestrijdt,  is  het  ontegenzeggelijk,  dat  een  geschrift 
in  het  belang  van  een  geestesrigting  of  ten  nadeele  van  een 
andere  is  opgesteld,  moet  ook  dnaruit  reeds,  volgens  de  Tu- 
bingsche school,  met  noodzakelijkheid  worden  opgemaakt,  dat 
het  niet  als  een  historisch  maar  als  een  Tendenz-geschrift  wil 
optreden ,  waaraan  men  dan  ook  de  eischen  van  een  zuiver  his- 
torische kritiek  geenszins  mag  rigten.  Bij  het  beoordeelen  der 
BB.  van  het  N.  T.  is  het  dan  niet  de  vraag  waar  alles  op  aan 
komt:  historisch  of  niet?  maar  veeleer  welke  rigting  staan  zij 
voor  of  welke  rigting  bestrijden  zij? 

Dat  de  Tubingsche  school  van  een   aprioristisch  beginsel  uit 
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gaat  is   herhaalde  malen   aangetoond,   zoowel   op  zich  zelf 
uit  de  vaak  hoogst  willekeurige  oordeelvellingen,  waartoe  zij  zich 
somtijds  geregtigd  acht. 

Maar  het  schijnt  mij  buitendien  toe,  dat  de  rigting  die  met 
betrekking  tot  de  Evangelié'nkritiek  door  de  Tubingers  is  ge- 
kozen slechts  in  schijn  een  nieuwe  is.  Wat  zi]  aan  de  vorige 
kritici  verwijt,  daartoe  heeft  zij,  m.  i.  toch  zelve  wéér  de  toe- 
vlugt  moeten  nemen,  in  zooverre  als  het  haar  toch  wel  altijd 
onmogelijk  zal  blijven,  de  tendentie  van  eenig  geschrift  te 
bepalen,  voor  zij  van  den  inhoud  van  dat  geschrift  zorg- 
vuldig en  naauwkeurig  kennis  heeft  genomen.  Wel  geven  vij 
toe,  dat  haar  inderdaad  bij  deze  kennisneming  der  bijzonder- 
heden van  een  geschrift  een  ander  doel  voor  den  geest  staat, 
dan  dat  waarnaar  hare  voorgangers  tot  nog  toe  hadden  gestreefd. 
Dezen  toch  zagen  in  den  laatsten  tijd  de  Evv.  er  ernstig  en 
naauwlettend  op  aan,  of  het  hun  gelukken  mogt  de  historische 
zoowel  als  de  onhistorische  bestanddeelen  daarin  te  ontdekken, 
terwijl  de  Tubingsche  school  daarentegen  diezelfde  Evangeliën 
naauwkeurig  beziet  om  de  algemeene  tendentie  op  te  sporen, 
waarmede  zij  zijn  opgesteld.  Ofschoon  dus  het  doel  bij  de  vo- 
rige kritici  en  bij  de  Tubingers  verschillend  is ,  zoo  neemt  dit 
niet  weg,  dat  de  middelen  die  hun  allen  gelijkelijk  ten  dienste 
staan  en  ook  door  allen  gelijkelijk  gebruikt  worden  volkomen 
dezelfde  zijn.  Men  zou  welligt  dientengevolge  kunnen  bewee- 
ren,  dat  de  Tubingsche  kritiek  in  den  grond  der  zaak  met 
historische  kritiek  als  zoodanig  weinig  of  niets  gemeen  heeft, 
daar  hare  kritiek  in  den  grond  minder  het  historisch  karakter, 
dan  wel  de  rigting  der  N.  T.  schriften  raakt,  terwijl  het  door 
haar  nog  nooit  is  uitgemaakt  of  dan  werkelijk  de  eigenschap  van 
klaarblijkelijk  een  tendentie  voor  te  staan ,  per  se  het  historisch 
karakter  van  een  geschrift  buitensluit,  hetgeen  ook  bijv.  door 
Hase  met  betrekking  tot  het  4^^  Evangelie  reeds  is  opgemerkt. 

Wat  hiervan  zijn  moge,  zooveel  staat  vast,  dat  zelfs  de  Tu- 
bingsche kritiek  hoe  aprioristisch  ook,  hoe  wijsgeerig,  zich 
nergens  van  de  waarneming  der  feiten  heeft  kunnen  losmaken, 
zoodra  zij  tot  het  vaststellen  van  eenig  resultaat  wilde  geraken. 
Kon  het  haar  gelukken  door  private  bronnen,  van  elders,  hoe 
dan  ook,  met  de  rigting  en  de  bedoeling  bekend  te  worden, 
die  aan  een  N.  T.  schrijver  eigen  waren  op  het  oogenblik  dat 
hij  schreef,   zij  zou  in  waarheid  met  de  waarneming  der  feiten 
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op  dit  gebied  niets  te  maken  hebben.  Het  behoeft  geen  be- 
toog, dat  haar  dit  nog  niet  gelukt  is  en  nimmer  gelukken  zal. 
Wil  zij  dus  de  tendentie  van  eenig  geschrift  kennen  om  het 
hiermede  overeenkomstig  te  classificeeren  en  er  den  tijd  waarin 
het  ontstaan  is  voor  aan  te  wijzen,  zoo  moet  zij  onverbiddelijk 
tot  de  waarneming  terugkeeren  van  de  stof  die  de  EvangeMën 
zelve  haar  aanbieden.  Van  die  stof  dient  zij  uit  te  gaan, 
door  haar  dient  zij  alle  hare  oordeelvellingen  en  resultaten  te 
wettigen,  door  haar  alleen  kan  zij  een  systeem  vormen,  dat 
wetenschappelijk  en  onomstootelijk  zal  wezen. 

Onpartijdige  en  kalme  beschouwing  des  N.  T.  en  der  Evan- 
geliën in  het  bijzonder,  behoorde  dus  ook  het  uitgangspunt  te 
wezen  voor  de  Tubingsche  kritiek.  Zonder  dit  uitgangspunt 
zweeft  zi]  rond  in  een  wereld  van  meer  of  min  vernuftige  con- 
jecturen eu  hypothesen,  die  evenwel  nimmer  een  systeem  vormen. 

Wij  achten  deze  opmerking  voor  ons  doel  van  belang,  om- 
dat zij  ons  in  het  sprekendste  voorbeeld,  (dat  der  Tubingsche 
school)  doet  zien,  hoe  onmisbaar  bepaaldelijk  voor  de  Evange^ 
liën  de  kritiek  is,  die  wij  de  empirische  kritiek  zouden  willen 
noemen.  Het  is  een  kritiek,  die,  gelijk  de  ervaring  in  het  al- 
gemeen, dikwijls  wat  haar  einddoel  betreft,  het  non  liquet  zal 
moeten  doen  hooren  en  alzoo  in  het  onzekere  blijft  hangen, 
maar  zij  zal  dan  ook  nimmer  uitspraken  doen,  waartoe  zij  niet 
geregtigd  is.  Die  empirische  kritiek  gaat  uit  van  de  bijzon- 
derheden, onderzoekt  de  geloofwaardigheid  der  bijzonderheden 
en  wacht  geduldig  het  oogenblik  af,  waarop  zij  haar  oordeel 
over  het  geheel  zal  kunnen  uitspreken.  Het  is  eene  kritiek,  die 
het  weifelen  van  Strauss  aangaande  het  4^*  £v.  oneindig  weten- 
schappelijker zou  noemen  en  er  als  zoodanig  meer  eerbied  voor 
zou  gevoelen  dan  voor  het  wel  gesloten  systeem  der  Tubing- 
sche school,  waarin  men,  om  ons  bij  hetzelfde  voorbeeld  te 
houden,  blind  moet  zijn  voor  zooveel  wat  in  het  Ev.  van  Jo- 
hannes  een  historisch  aanzien  heeft,  alleen  omdat  men  er  uit 
sommige  op  zich  zelven  onbetwistbare  gegevens  een  tendentie 
in  bespeurd  heeft,  die  het  historisch  karakter  zeer  bedenkelijk 
maakt.  De  Tubingsche  rigting  wordt  dan  ook,  zoo  wij  ons 
niet  bedriegen,  daardoor  geoordeeld,  dat  zij,  laat  er  nog  zulk 
een  gering  minimum  van  historische  waarheid  in  de  Evv.  zijn 
overgebleven,  met  dat  minimum  van  onopzettelijkheid,  van 
bloote  historie  in  den  grond   der  zaak  geen  weg  weet.     Er  is 
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geen  plaats   voor  in  haar  systeem.     Dat  na  het  minimum  vbb 
historische  bestanddeelen  of,  gelijk  wij  het  liever  noemen,  van 
onopzettelijkheid  in  de  Evv.   zoo  uiterst  gering  zou  zijn,  heeft 
zelfs  de  Tub.  kritiek  niet  kunnen  bewijzen.    Hier  nit  volgt  dus 
wat  te  denkeu  zij    van  een   systeem  waarin  althands  een  zeker 
géieelte  der  stof,  die  het  bewerken  wil ,  hoegenaamd  geen  plaats 
kan  vinden.     Dat  de  Tubingsche   kritiek  in  de  £vv.  gelijk  in 
het  N.  T.  in  het  gemeen,   verschillende  rigtingen  heeft  gevon- 
den, is  een   feit,   dat   wij   zeer  dankbaar  aannemen,  al  hebben 
de   geleerden   ook   aangetoond,   dat   haar   kritiek  nog  wel  eene 
kritiek  noodig  heeft.     Dat  zij  die  verschillende  rigtingen  vindt 
en   voor  den  dag  brengt,  daarmede  bewijst  zij  zeker  eene  on- 
schatbare dienst  en   het   zal   wel  geen  eerlijken  beoefenaar  der 
wetenschap  mogelijk  zijn  den  geest  der  waarheid  niet  te  erken- 
nen en  te  danken,  voor  zoover  hij  zich  in  de  Tubingsche  school 
heeft  uitgesproken.     De  Tubingsche  school ,  gelijk  de  negatieve 
kritische  rigting,  levert  dus  bouwstoffen,  die  de  empirische  kri- 
tiek   vlijtig  en  met  geweten  gebruikt,   maar  heeft  zij  ook  bui- 
tendien  haar  toppunt   reeds  bereikt,    is   zij  ook  buitendien  ge- 
oordeeld, reeds  daarom  kan  zij  ons  het  Ideaal  der  kritiek  niet 
zijn,   omdat   zij   ons   wel  zegt  wal  zij  vindt,  maar  niet  eerlijk 
biecht   allee  wat   zij   vindt.     Zij  vindt  tendentie,  onhistorische 
bestanddeelen,  maar  vindt  zij  daarnaast  nooit  eenige  reden  van 
onopzettelijkheid,  van  historie?   Zij  ziet  bijv.  in  het  4^®  Evan- 
gelie den  logos  wandelen,   die  nimmer  regt  mensch  wordt  met 
ons,   maar  voelt  zij,   om  met  Hase  te  spreken  onder  dat  god- 
delijk pantser  nooit  een  menschelijk  hart  kloppen?     Het  alge- 
meene   beginsel,    waarvan    de  Tubingsche  school  uitgaat,  kan 
zij  dus  alleen  uit  eene,  zij  het  ook  gebrekkige,  waarneming  der 
feiten    verkregen    hebben;    wij    zagen    dat  het  haar  onmogelijk 
van  elders  kan  geworden  zijn.     Waar  nu  een  algemeen  beginsel, 
m.  a.  w.   een   algemeene   wet,  die  de  verschijnselen  beheersoht, 
uit  de  ervaring  wordt  vastgesteld,  moet  dat  beginsel,  moet  die 
wet  al   de  feiten,  al  de  verschijnselen  verklaren,  waarvoor  zij 
gezegd   wordt   te   gelden.      Dit    doet  het   Tubingsch   beginsel 
niet,  gelijk  in  ons  land  door  Niermeijer  en  anderen  bij  herha- 
ling is  aangetoond. 

De  Tubingsche  school  staat  echter  in  hare  vermeende  vast- 
en zekerheid  niet  alleen.  Integendeel ,  ik  meen  eene  eigenaardige 
overeenkomst  te  bespeuren  tusschen  de  Tubingsche  kritiek  en 
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den  regel  die  vooi  Evangeliënkritiek  voor  eenige  jaren  is  vast* 
gesteld  door  een  hooggeschat  vaderlandsch  geleerde,  en  wel  om  het 
r^t  des  Christendonis  tegen  over  de  wijsbegeerte  te  handhaven. 
De  rigting  die  Dr.  Doedes  bij  de  kritiek  der  Evangeliën 
wilde  gevolgd  zien,  en  die  ik  kortheidshalve  de  geloovig-his- 
torische  noem,  kwam,  gelijk  men  weet,  op  het  volgende  necter. 
De  kwestie  der  geloofwaardigheid  wilde  hij  uitgemaakt  hebben 
afgescheiden  van  den  aard  der  afzonderlijke  verhalen  van  de 
Evangeliën.  Men  mogt,  volgens  dezen  geleerde,  niet  vragen: 
is  deze  of  die  gebeurtenis,  is  dit  of  dat  wonder  mogelijk, 
maar  alleen,  is  het  geschrift  of  de  persoon  die  ons  de  gebeur- 
tenis of  het  wonder  meldt  geloofwaardig  P  Stond  die  geloofwaar- 
digheid eenmaal  vast  dan  moest  alles  gaaf  aangenomen  worden , 
wat  in  de  geloofwaardige  Bijbelboeken  vermeld  wordt.  Het 
schijnt  mij  toe,  dat  Dr.  Doedes  even  zeer  de  kritiek  der  zaken 
van  de  kritiek  der  boeken  wilde  laten  afhangen,  en  dat  men 
zijne  meening  zelfs  zeer  goed  met  de  eigen  woorden  van  Baur 
zoQ  kunnen  weergeven:  „Nun  nm  so  gewisser  muszte  man 
aber  von  der  Kritik  der  Geschichte  wieder  auf  die  Kritik  der 
Schriften  kommen.'^  Wij  hebben  hier  de  beide  tegenovergestelde 
polen  voor  ons ,  wat  het  resultaat  betreft ,  maar  treffen  tegelijk , 
naar  het  ons  toeschijnt  eenheid  van  beginsel  aan.  De  Tubing- 
sche  school,  zoowel  als  Dr.  Doedes,  vraagt  naar  den  aard  der 
geschriften,  voor  zij  naar  den  aard  der  in  die  geschriften  ver- 
melde feiten  onderzoek  doet.  Wij  zonden  hunne  kritiek  eene 
formeele  kunnen  noemen,  in  zooverre  als  zij  zich  hoofdzakelijk 
ja  welligt  uitsluitend  over  het  formeele  der  Evangelische  berigten 
uitstrekten  zich  buiten  de  materieéle  kwestie  voorloopig  wil 
houden.  Baur  redeneert  aldus:  zie  hier  een  N.  T.  geschrift. 
Het  heeft  een  bepaalde  tendentie,  het  is  dus  geen  bloote  ge- 
schiedenis. Het  daarin  vermelde  is  dus  ongeloofwaardig.  Men 
werpt  hem  tegen:  zie,  dit  of  dat  schijnt  toch  zoo  waar,  zoo 
historisch.  Daarmede  houd  ik  mij  niet  op,  herneemt  Baur,  mijne 
kritiek  over  het  geschrift  heeft  haar  vonnis  gestreken,  gij  moogt 
toezien.  Dr.  Doedes  zou  zoo  kunnen  redeneeren:  Zie  hier 
een  N.  T.  geschrift,  het  heeft  b.  v.  Lukas  tot  schrijver,  Lnkas 
kan  noch  bedrogen  worden  noch  bedriegen ,  hij  geeft  zijn  schrij- 
ven als  vrucht  van  historisch  onderzoek.  Hetgeen  hij  meldt 
is  dus  geloofwaardig.  Men  werpt  hem  tegen:  zie  dit  of  dat 
schijnt  toch  zoo  vreemd,  zoo  wonderlijk,  zoo  mythisch)  daar- 
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mede  houd  ik  mij  niet  op,  zoo  Dr.  Doedes  kannen  hernemen, 
mijn  kritiek  heeft  over  de  geloofwaardigheid  van  het  geschrift 
gevonnisd,  gij  moogt  toezien. 

Men  ziet  het,  de  vraag  waarop  bij  deze  beide  geleerden  alles 
aankomt  is  volkomen  dezelfde;  zij  is  deze:  zijn  de  schriften 
in  hun  geheel  geloofwaardig  of  welligt  juister  uitgedrukt,  is  de 
auteur  van  eenig  geschrift  geloofwaardig,  komt  Baur  tot  de 
uitkomst,  da  schrijver  is  niet  geloofwaardig,  zoo  sluit  hij  het 
oog  voor  al  het  historische,  dat  hij  toch  zeker  zien  moet.  Komt 
Dr.  Doedes  tot  de  overtuiging,  de  schrijver  is  geloofwaardig, 
zoo  sluit  hij  insgelijks  het  oog  voor  al  het  onhistorische,  dat 
hij  toch  zeker  zien  moet. 

Het  is  te  begrijpen ,  waarom  men  dit  vreemde  standpunt  heeft 
ingenomen.  Waar  de  kwestie  aangaande  de  geloofwaardigheid 
van  een  schrijver  zoo  geheel  in  het  algemeen  moet  uitgemaakt 
worden,  behoeft  men  zich  natuurlijk  met  een  aantal  bezwaren 
niet  op  te  houden,  die  de  empirische  kiritiek  wel  degelijk  ont- 
moet. Het  is  vrij  wat  eenvoudiger  in  de  prolegomena  der 
dogmatiek  eenige  schoone  algemeene  beschouwingen  over  axio- 
pistie  der  N.  T.  schrijvers  te  houden,  dan  voet  voor  voet  de 
geloofwaardigheid  van  ieder  bijzonder  feit  na  te  gaan.  Wij  zijn 
echter  bijna  overtuigd ,  dat  Dr.  Doedes  (en  wij  vragen  de  vrijheid 
zijn  hooggeachten  naam  in  dit  onderzoek  ter  verduidelijking 
te  mogen  mengen,  daar  wij  gelooven,  dat  velen  op  zijn  stand- 
punt staan)  zelf  reeds  het  ongenoegzame  ja  het  volkomen  denk- 
beeldige van  zijn  vroeger  standpunt  zal  hebben  ingezien.  Im- 
mers bemerkt  een  ieder,  dat  de  geheele  redeneering  het  eigenlijke 
punt  waar  alles  op  aankomt  buiten  rekening  laat.  Dr.  Doedes 
zegt  ons  en  in  zeker  opzigt  te  regt,  of  wij  iets  als  werkelijk 
gebeurd  zullen  aannemen,  hangt  niet  af  van  onze  wijsgeerige 
praemissen,  maar  alleen  van  de  geloofwaardigheid  der  schriften. 
Toegestemd;  maar  er  is  nog  een  andere  vraag,  die  Dr.  Doedes 
genoegzaam  geheel  onbeantwoord  laat;  zij  is  deze:  Waarvan 
hangt  de  erkenning  van  de  geloofwaardigheid  der  schriften  af? 
Had  Dr.  Doedes  zich  die  vraag  gesteld,  ik  geloof,  dat  hij 
zijne  overwinning  op  de  wijsbegeerte  minder  gemakkelijk  had 
gemaakt.  Oij  verhaalt  mij  iets.  Ik  mag  daarvan  niet  zeggen, 
dat  is  onmogelijk.  Goed.  Ik  vraag  nu,  zijt  gij  geloofwaardig? 
Hoe  zal  ik  nu  uitmaken  of  gij  geloofwaardig  zijt  ?  Door  te  zien 
of  gij   de  waarheid   kunt   weten ,  en  zoo  gij  haar  weet  of  gij 
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haar  wilt   mededeelen,  of  gij  geen  lust  hebt  mij  te  bedriegen. 
Zeer  wel.     Gij  kunt  de  waarheid  weten  in  twee  gevallen ,  of  dat 
gij  haar  zelf  van  geloofwaardige  getuigen  hebt  gehoord,  of  dat 
gij,  wat  gij  meldt,  met  eigen  oogen  hebt  gezien.     Gesteld:  gij 
zegt  haar   van   geloofwaardige  getuigen  gehoord  te  hebben,  ik 
vraag  welke  zijn  ze,  maar  gij  wilt  of  kunt  ze  mij  niet  opgeven 
(als  bij   sommige   schr.   des   N.  T.   het  geval  is):  Ik  geloof  u 
dos  niet.     Gij  moet  mij  gelooven,  antwoordt  gij,   want  ik  heb 
D  uog  nooit  bedrogen,  mijne  geloofwaardigheid,   u  in  vroegere 
gevallen  gebleken ,  zij  u  tot  waarborg.     Dit  argument  kan  voor 
de  Evangelisten  niet  gelden  en  verschuift  buitendien  slechts  de 
kwestie  of  is  een  petitio  principii;  want  waarom  zal  ik  u  voor 
geloofwaardig    moeten    houden?    omdat    gij    geloofwaardig  zijt; 
maar  dat  was  juist  de  vraag.  Gesteld  echter:  Gij  hebt  zelf  ge* 
zien  wat  gij  meldt.    Hoe  weet  ik,  dat  gij  het  zelf  gezien  hebtP 
Gij  zegt  het  mij.   Hoe  weet  ik,  dat  gij  waarheid  spreekt?  Ande* 
ren  bevestigen   het  insgelijks;  nu  is  de  quaestie  wéér  verscho- 
ven; ik  moet   naar  de   geloofwaardigheid  van   die  anderen   on« 
derzoek  doen.     Maar  die  anderen  (de  Patristiek)  hebben  niet  ge* 
zien,  dat  gij  het  zaagt,  maar  hebben  het  van  u  of  van  anderen 
gehoord.     Zij  zijn  dan  even  ver  als  ik.     Ik  besluit  dus ,  dat  ik 
nooit  achter   uwe  geloofwaardigheid   komen  kan,  daar  gij  mij 
haar  nooit  voldingend  bewijzen  kunt,  zonder  in  een  cirkel  rond 
te  draaijen.     Dus  zijn  wij  tot  eeuwig  scepticisme  veroordeeld? 
Ik  aarzel  niet  van  rond  uit  te  zeggen  ja,  namelijk  op  het  no* 
minalistisch    standpunt,    waarop    Dr.    Doedes    ons    zou    willen 
plaatsen,   aangezien   op  zijn  standpunt  er  ten  slotte  nooit  iets 
anders  is  dan  een  uitwendig  gezag  overblijft ,  welks  getuigenis  ik 
zonder  voorafgaand  of  niet  dan  na  een  hoogst  gebrekkig  onderzoek 
moet  aannemen.     Houdt  Dr.   Doedes  de  wijsbegeerte  buiten  de 
historische   kritiek,   dan   zou   ik  van  hem  wel  willen  weten  de 
afdoende  reden,  waarom  hij  de  Evangelische  schrijvers  voor  ge- 
loofwaardig houdt.  Hij  houdt  ze  voor  geloofwaardig,  niet  omdat 
hunne  berigten  met  zijne  ervaring  of  wat  hij  door  haar  moge- 
lijk  heeft  leeren   achten   overeenkomt.     Verre  van  daar!  maar 
waarom  dan?  Omdat  zij  geloofwaardig  zijn.     Ik  zie  geen  ander 
antwoord,  hoe  vreemd  het  klinke,  of  zal  Dr.  Doedes'  antwoord 
zijn:  omdat  zij  het  hebben  kunnen  weten.     1^.  Bewijst  dit  dat 
zij  het  geweten  hebben  ?  maar  2^.  hoe  weet  ik  dat  zij  het  heb- 
ben   kunnen    weten?     Dat    zeggen   zij    zei  ven.   .Dit   baat  niet 


180  HISTORISCH- KRITISCHE   BB6INSBLBN. 

veel;  maar  de  patres  zeggen  het,  hoe  wisten  de  patres  het? 
En  Dr.  Doedes  moge  zeggen  van  den  uitroep:  Que  etkommes 
entre  Dieu  et  moi^  dit  klinkt  zeer  aardig  (pg.  94  van  het  be- 
doelde geschrift)  maar  het  klinkt  voor  ons  zeer  ernstig.  Of 
ik  door  zoovele  menschen  tusschen  de  hoogste  waarheid  en 
mij  zelven  te  zien  op  een  volkomen  sceptisch  standpunt  sta 
of  daardoor  zekerheid  kan  bezitten,  heeft  zeer  veel  te  beteeke- 
nen.  En  daar  ik  meen,  dat  het  standpunt  van  Dr.  Doedes, 
zoo  het  althands  het  zijne  nog  is,  door  velen  wordt  ingenomen, 
die  met  de  heiligste  bedoelingen  een  gewaande  objectiviteit  lief- 
hebben en  van  haar  de  redding  en  handhaving  des  Christen- 
doms wachten,  herhaal  ik  met  allen  nadruk,  dat  wij  op  het 
zoogenaamd  historisch  standpunt  eeuwig  sceptisch  blijven.  Ik 
geloof  dit  bewezen  te  hebben.  Op  historisch  standpunt  te 
staan ,  klinkt  zeer  fraai  en  de  wijsbegeerte  daarbij  op  eens  voor 
incompetent  te  verklaren  is  buitengemeen  gemakkelijk,  maar 
ik  meen  toch,  dat  het  onregt  plegen  is  aan  den  strijd,  die 
daar  in  den  boezem  wordt  gestreden  van  hem,  die  het  onmis- 
bare der  Evangelische  y!»V^  zeer  goed  inziet,  maar  tevens  jaist 
omdat  hij  voor  het  gezag  van  eenige  soms  al  zeer  onkundige 
Patres  niet  wil  buigen  en  zijn  ervaring  de  getuigenis  der  Evan- 
gelie-schrijvers al  zeer  dikwijls  weerspreekt,  gevoelt  hoe  moeije- 
lijk  het  is  om  tot  historische  zekerheid  te  geraken. 

En  buitendien:  ik  zal,  wat  mij  ook  verhaald  worde,  nimmer 
moge  zeggen:  Dat  is  onmogelijk.  Eischt  dat  het  Christen- 
dom ,  dan  zeggen  zeker  velen  met  mij ,  dat  het  regt  des  Chris- 
tendoms het  regt  vau  mijn  verstand,  mijn  gevoel,  mijn  con- 
scientie,  ja  van  mijn  geheelen  persoon,  als  redelijk  wezen, 
onbegrijpelijk  verkracht.  Men  versta  mij  wel.  Ik  ontken  nog 
niet,  dat,  wanneer  een  historisch  gezag  onwankelbaar  vaststaat, 
ik  aan  moet  nemen  alles  wat  het  mij  als  gebeurd  predikt,  maar 
ik  beweer,  dat  voor  den  mensch,  ontdaan  van  zijn  wetenschap- 
pelijke conscientie,  ontdaan  van  hetgeen  hem  de  ervaring  tot 
hiertoe  leerde,  nimmer  een  gezag  zoo  vast  staan  kan,  tenzij  hij 
ligtgeloovig  zij  of  andere  redenen  hebbe  om  aan  het  bestaan 
van  zulk  een  gezag  te  gelooven.  Het  valt  ligt  vau  histori- 
schen  grondslag,  van  objectiviteit  enz.  te  spreken  en  te  waar- 
schuwen tegen  het  bodemlooze  subjectivisme  en  wat  iets  meer 
zegt,  maar  laat  men  mij  dien  objectieven  grondslag  aantoonen. 
Ik  zal  hem  met  warme  dankbaarheid  aannemen.     Tot  zoolang 
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blijf  ik  weigeren  mijne  rede,  mijne  conscientie,  mijne  ervaring 
en  die  van  duizenden  met  mij  prijs  te  geven  voor  een  steun, 
een  grondslag,  die  mij  toeschijnt  niet  dan  in  de  verbeelding 
van  sommigen  te  bestaan. 

Wordt  dit  standpunt,  dat  zich  het  historische  noemt,  hetzij 
door  Dr.  Doedes,  hetzij  door  anderen  nog  heden  ten  dage  in- 
genomen ,  dan  gevoelen  wij  ons  gedrongen  nog  eene  bedenking, 
nog  een  argument  er  tegen  aan  te  voeren.  Het  zoogenaamd 
historische  standpunt  verwerpt  de  wijsbegeerte  waar  het  vraagt 
punten  der  historische  kritiek  geldt.  Hierin  is  het  historisch 
standpunt  niet  eerlijk.  Zegt  zij,  dat  de  wijsbegeerte  van  de 
wonderen  niet  vooraf  beweeren  mag,  dat  zij  onmogelijk  zijn, 
wij  zullen  aantoonen,  dat  het  historische  standpunt  zonder 
eenige  wljsgeerige  bepaling  van  mogelijkheid  en  onmogelijkheid 
geen  oogenblik  langer  in  aanzijn  kan  blijven.  Immers  waitr 
steunt  het  historisch  standpunt  opp  Op  de  geloofwaardigheid 
der  schrijvers.  Wat  beteekent  ditp  Wat  wil  geloofwaardigheid 
der  schrijvers  zeggen?  Het  kan  niet  anders  beteekenen,  dan  dat 
zij  die  bepaalde  eigenschap  of  eigenschappen  bezitten,  die  bij 
ons  de  welgegronde  overtuiging  doen  ontstaan,  dat  zij  ons 
niet  bedriegen  zullen.  Veronderstel  nu  eens ,  dat  al  de  gegevens 
voor  het  historisch  standpunt  geheel  in  orde  zijn  en  zoo  gun- 
stig mogelijk  staan,  ook  dan  zal  het  ons  blijken,  dat  het  een 
wijsgeerige  premisse  dringend  noodig  heeft.  Ik  neem  aan  dat, 
om  ons  van  hetzelfde  voorbeeld  te  bedienen,  een  geschrift  van 
Lukas  voor  mij  ligt.  Ik  weet  nu  zeker ^  dat  het  van  Lukas 
is;  ik  weet  even  zeker  dat  hij  de  volle  waarheid  heeft  kunnen 
weten  en  geweten  heeft;  het  staat  onimjfelbaar  vast,  dat  hij 
een  eerlijk  man  is.  Ik  geef  dus  alles  gewonnen.  Wie  zegt  mij 
nn,  dat  Lukas  mij  niet  bedriegen  zal  hier  en  daar?  Wat  waar- 
borgt mij,  dat  hij  niet  op  eens  zijn  historische  kennis  vaarwel 
zegge  en  lust  gevoele  van  mij,  bloot  voor  zijn  genoegen,  in  een 
dwaling  te  brengen?  Dat  is  onmogelijk,  antwoordt  men. 
Waarom  ?  Het  is  psychologisch  onmogelijk !  Men  heeft  regt  in 
die  beweering,  maar  blijkt  dan  daaruit  niet  op  de  meest  over- 
toigende  wijze,  dat  het  historische  standpunt  van  de  wijsgeerige 
praeniisse  uitgaat,  die  luidt:  Psychologische  wonderen  zijn  on- 
mogelijk I  En  wie  heeft  u  geleerd  wat  psychologisch  mogelijk 
of  onmogelijk  is?  Immers  de  ervaring,  de  wijsbegeerte  der  er- 
varing.    Gij   hebt  door  uwe  waarneming  geleerd,  welke  wetten 
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er  heerschen  voor  de  psychologie.  Hebt  gij  nooit  gevallen 
ontmoet,  waarin  die  wetten  schenen  verbroken  te  worden? 
Immers  ja;  nogthands  hebt  gij  die  wetten  niet  opgegeven,  om- 
dat die  exceptioneele  gevallen  zich  zoo  zelden  voordeden,  dat 
zij  o  onmogelijk  dwingen  konden  aan  de  algemeenheid  der  een- 
maal ontdekte  wetten  niet  meer  te  gelooven.  Ei,  waarom  geeft 
gij  het  geloof  aan  de  algemeenheid  dier  wettenf  niet  op  ter- 
stond, wanneer  iemand  n  zegt,  dat  er  inbreuk  opis  geschiedt? 
Of  zult  gij  mij  het  regt  toekennen  om  bij  erkenning  van  al 
de  gegevens,  die  ik  boven  heb  opgenoemd,  nogthands  op  mijn 
stuk  te  blijven  staan  en  te  beweeren,  dat  Lnkas  van  tijd  tot 
tijd  mij  best  heeft  kunnen  willen  bedriegen?  Kent  gij  mij  dat 
regt  toe  en  zegt  gij  dat  gij  volstrekt  niet  weten  kunt  of  Lu- 
kas  u  niet  somtijds  bedrogen  heeft,  dan  antwoord  ik,  dat  gij 
self  uw  historischen  grondslag  den  bodem  hebt  ingeslagen  en 
uwe  kennis  in  het  algemeen  van  de  geloofwaardigheid  van  La- 
kas  u  voor  elk  bijzonder  verhaal  dat  hij  u  mededeelt  Tan  niet 
het  geringste  nut  is.  Maar  gij  zult  mij  dat  regt  niet  toeken- 
nen; daarmede  hebt  gij  u  zelven  gevonnisd,  daar  ik  u  bewe- 
2sen  heb,  dat  gij  in  dat  geval  uitgaat  van  den  algemeenen  stel- 
regel, die  een  zuiver  wijsgeerige  stelregel  is:  Psjchologische 
wonderen  zijn  onmogelijk. 

Zou  het  nu  aan  hem,  die  in  zijn  gansche  redeneering  uit- 
gaat van  de  onmogelijkheid  van  psychologische  wonderen  wel 
vrijstaan  zich  zoo  te  ergeren  aan  hem,  die  de  onmogelijkheid 
der  phystsche  wonderen  staande  houdt? 

Dit  brengt  ons  al  weder  tot  de  aanwijzing  van  wat  het 
eigenaardige  in  mijn  oog  der  empirische  kritiek  uitmaakt. 

Wij  zagen  het,  het  standpunt  des  gezags  is  voor  de  histo- 
rische kritiek  onhoudbaar.  Ik  wil  mij  door  geen  voorafgemaakt 
oordeel,  dat  buiten  mij  om  aangaande  de  geloofwaardigheid  of 
ongeloofwaardigheid  eens  schrijvers  ontstaat,  laten  verhinderen  om 
betzij  als  onwaarheid  te  verwerpen  wat  ik  onmogelijk  aannemen 
kan  of  ota  als  waarheid  te  huldigen ,  wat  zich  als  waarheid  aan 
mij  opdringt  en  mij  geloof  afdwingt.  Dat  ik  het  standpunt 
dés  gezags  voor  de  historische  kritiek  niet  wil  aanvaarden  is 
geen  willekeur,  maar  vindt  wederom  in  de  ervaring  zijn  grond. 
Immers  ik  zie,  dat  ook  daar  waar  men  het  historisch  standpunt 
het  meest  en  het  krachtigst  yerdedigt,  toch  eigenlijk  voor  het 
aannemen   van   geschiedverhalen   de  innerlijke  toestand  van  het 
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oordeelend  subjekt  in  het  spel  komt  en  op  den  troon  zit.  Niets 
18  gewoner,  dan  de  verdedigers  van  dit  standpunt  te  hooren 
zeggen:  Ik  verklaar  mij  bereid  om  de  wonderen  der  heidensche 
godsdienst  of  der  Boomsche  Kerk  te  gelooven,  indien  gij 
lant  bewijzen,  dat  zij  werkelijk  feiten  en  niet  verdichtselen 
sijn.  Yan  mij  hebt  gij  bij  historische  vraagstnkken  nooit  de 
oowetenschappelijke  beweering  te  wachten :  '*  Dat  is  onmogelijk  !^ 
Dit  noem  ik  wederom  minder  eerlijk.  Want  het  is  of  niet 
waar,  wat  ik  geloof,  of  is  het  waar  dan  hebben  geschiedenis 
en  ervaring  voor  u  te  vergeefs  gesproken.  Gesteld  toch :  u 
wordt  verhaald  van  een  Boomsch  Cath.  kerkgebouw,  dat  het 
daarom  zoo  bijzonder  heilig  is,  omdat  er  zich  een  Christus- 
beeld in  bevindt,  dat  aan  de  eene  zijde  der  kerk  geplaatst  een 
man  bij  het  haar  heeft  gegrepen,  die  aan  de  tegenovergestelde 
zijde  de  kostbaarheden  van  het  altaar  wilde  rooven !  Nu,  op 
uw  geweten  af,  zegt  gij  hiervan  niet:  '^dit  is  onmogelijk.^*  Ik 
noemde  een  voorbeeld  uit  duizenden.  Vooronderstel,  dat  iemand 
waarlijk  ging  onderzoeken  met  al  den  ernst  van  een  geschied- 
Torscher  of  de  geloofwaardigheid  van  hem,  die  u  dit  berigt 
mededeelde  inderdaad  vaststond,  zoudt  gij  hem  niet  een  plaats 
in  het  krankzinnigenhuis  zien  te  verschafien  P  Het  is  dus 
niet  waar,  dat  gij  zulk  wit  papier  zijt,  dat  gij  van  niets  zeg* 
gen  zoudt:  dat  is  onmogelijk;  maar  buitendieu,  om  op  het  zoo 
even  gebezigd  argument  nog  eenmaal  terug  te  komen ,  dat  Lu- 
kas  u  (bij  al  de  gegevens  boven  vermeld)  somtijds  opzettelijk 
zou  kunnen  bedriegen,  daarvan  zegt  gij  stoutweg,  a  priori,  *^dat 
is  onmogelijk.**  Zou  iemand  die  even  veel  kennis  van  de  phy- 
sische  wetenschappen  heeft  als  gij  van  de  psychologie,  dan  ook 
niet  mogen  zeggen:  dit  of  dat  is  onmogelijk?  Gij,  beoefenaar 
der  geestelijke  wetenschap,  zult  het  ''onmogelijk**  mogen  aan- 
wenden, waar  het  de  verdediging  des  Christendoms  geldt, 
maar  die  ongeloovige  natuuronderzoeker  zal  zoetsappig  van 
alles  moeten  be weeren,  dat  het  mogelijk  is.  Het  herinnert  mij 
aan  den  boer,  wiens  meteorologische  kennis  zich  alzoo  uitdrukte : 
'*  Het  kan  wel  gebeuren ,  dat  het  morgen  regent  en  het  kan  wel 
gebeuren,  dat  het  niet  regent.**  Maar  neen,  ook  van  physieke 
zaken,  als  van  het  wonder  verhaal  dat  ik  bijbragt,  houdt  gij 
de  onmogelijkheid  in  den  grond  van  uw  hart  staande,  en  als 
gij  het  tegendeel  beweert,  dan  neem  ik  de  vrijheid  te  geloo- 
ven,  dat  gij  zulks  alleen  doet  om,  als  niettegenstaande  u  zei- 
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ven,  consequent  te  zijn,  en  daardoor  de  onmogelijkheid  van 
uw  standpunt  te  dekken.  Laat  ons  dus  eerlijk  zijn  en  ons 
duidelijk  maken  wat  wij  gelooven  en  wat  wij  niet  gelooven. 
Ik  stel,  gij  gelooft  dat  de  stater  in  den  mond  der  visch  is 
gevonden.  Werd  het  u  medegedeeld  door  een  B.  C.  priester 
om  er  bijv.  de  hulp  van  Maria  door  te  bewijzen ,  gij  zoudt  om 
zijn  verhaal  glimlachen.  Waarom?  Niet  omdat  de  geloofwaar- 
digheid van  den  Evangelist  bij  u  zoo  onomstootelijk  vaststaat 
of  omdat  de  B.  C.  priester  u  toeschijnt  geen  geloof  te  verdie- 
nen. Niet  omdat  gij  voor  beide  verhalen  zulk  een  bijzonder 
zuiver,  onpartijdig,  historisch- kritisch  onderzoek  hebt  ingesteld, 
dat  u  tot  het  aannemen  van  het  eene  en  tot  het  verwerpen  van 
het  tweede  geleid  heeft;  neen,  maar  omdat  gij ,  ik  meen  althands 
regt  te  hebben  van  dit  te  gelooven ,  het  verhaal  van  den  Evan- 
gelist in  een  omgeving  aantreft  die  uw  vertrouwen,  uwe  sym- 
pathie, uw  eerbied  heeft,  een  omgeving  die  u  heilig  is,  waarop 
gij  niet  gaarne  inbreuk  maakt  en  dan  niet  minder,  omdat  gij 
dit  verhaal  uit  dezelfde  pen  gevloeid  ziet,  die  u  zulke  dierbare, 
zulke  heerlijke,  zulke  goddelijke  dingen  heeft  beschreven,  din- 
gen die  n  verkwikt  en  vertroost  hebben,  die  uw  oogen  hebben 
geopend  en  uw  hart  hebben  gereinigd,  terwijl  het  verhaal  van 
den  B.  C.  priester  daar  tot  u  komt  naakt,  geisoleerd,  enz. 
Het  is  verre  van  mij  deze  redenen  om  iets  te  gelooven  als 
onredelijk  of  onwetenschappelijk  te  verwerpen.  Zonder  het  oor- 
deel desaangaande  voor  anderen  te  willen  bepalen,  moet  ik 
voor  mij  zelveu  bekennen,  dat  evenmin  als  ik  mij  met  Dr* 
Doedes  den  historie-kritikus  kan  denken,  zich  abstraheerende 
van  al  de  denkbeelden,  die  de  wijsbegeerte  der  ervaring  hem 
geschonken  hebben,  ik  evenmin  den  mensch  waar  hij  de  ge- 
schiedenis onderzoekt  mij  kan  voorstellen,  op  eenmaal  in  staat 
alle  gevoel  uit  te  schudden,  alle  herinneringen  te  vergeten, 
alle  indrukken  uit  te  wisschen  enz.  Ik  ben  dus  verre  van  hem 
te  veroordeelen ,  die  op  boven  vermelde  gronden  huivert,  rond- 
weg als  onwaar  te  verklaren  ook  het  verhaal  van  den  stater, 
maar  ik  wensch  alleen ,  dat  men  zich  dan  niet  voordoet  als  had 
men  zoo  bijzonder  onpartijdig  onderzocht.  Ik  wensch  alleen, 
dat  men  erkenne  —  en  heb  ik  ongelijk  dat  men  het  mij  uit  de 
feiten  aantoone  —  dat  er  in  den  grond  des  harten,  in  de  diepste 
schuilhoeken  van  het  gemoed  des  geloovigen  godgeleerde  een  ze- 
ker, ik  weet  niet  wat,  is,  waardoor  het  hem  toch  toeschijnt,  dat 
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alle  wonderverhalen  iets  ongerijmds  hebben,  behalve  de  wonder- 
verhalen, die  in  het  Evangelie  geboekt  zijn.  Dr.  Doedes  zelf 
zoa  bijv.  de  wonderen,  in  het  Evangelie  van  Matthaeas  mede- 
gedeeld, toch  zeker  niet  aannemen,  wanneer  het  een  anderen 
persoon  dan  den  Christus  gold  en  tegelijk  het  berigt  even  zoo 
onzeker  was,  wat  zijn  afkomst  betreft,  als  volgens  het  oor- 
deel van  Dr.  Doedes  zelven  het  eerste  Evangelie  moet  genoemd 
worden. 

Wij  maken  dus  uit  de  ervaring  op  dat,  wat  men  ook  be- 
weeren  moge  van.  het  tegendeel,  de  mensch  dat  alleen  gelooft 
en  dus  dat  alleen  werkelijk  voor  geloofwaardig  houdt,  wat  met 
deD  bepaalden  toestand  van  zijn  verstand  en  zijn  hart  hem 
aannemelijk  voorkomt,  wat  althands  met  zijne  bepaalde  begrip- 
pen of  gevoelens  niet  in  lijnregten  strijd  is.  Het  geldt  hier 
niet  de  vraag  wat  de  mensch  in  abêtractOy  gelijk  bijv.  Dr. 
D.  voor  de  Eoomsche  Kerk,  voor  geloofwaardig  houdt,  ter 
wille  der  systematische  consequentie,  maar  wat  hij  werkelijk 
gelooft.  (Wij  deelen  in  dit  zelfde  stuk  van  dit  tijdschrift  een 
proeve  mede  van  hetgeen  wij  hierboven  als  uit  de  ervaring 
opgemaakt  hebben  vastgesteld). 

Dus,  zal  men  welligt  vragen,  is  de  historische  kritiek  iets 
geheel  subjectiefs  en  zal  ik  voor  waar  mogen  houden ,  wat  zich 
toevallig  als  waar  aan  mij  voordoet.  Men  zal  in  ernst  het  ver- 
dedigen van  zulk  een  ongerijmdheid  mij  niet  toedichten.  Neen, 
en  hier  vind  ik  gelegenheid  het  wezen  der  empirische  kritiek 
uittespreken ;  neen,  ben  ik  begonnen  met  te  constateeren  wat 
de  mensch  in  het  algemeen  voor  geloofwaardig  houdt,  ik  blijf 
daarbij  niet  staan,  maar  uit  de  enkele  verschijnselen  tracht  ik 
tot  een  algemeene  wet  op  te  klimmen,  die  mij  leere  wat  de 
mensch  voor  waar  te  houden  heeft.  Ik  ga  daarbij  op  de  vol- 
gende wijze  te  werk:  Voor  geloofwaardig  houdt  ieder  individu 
alleen  datgene  wat  met  den  bepaalden  toestand  (Beschaffenheit) 
van  zijn  individueel  verstand  en  hart,  met  zijne  bepaalde  be- 
grippen en  gevoelens  niet,  op  een  bepaalde  wijze,  in  strijd  is. 
Nu  kan  die  toestand  een  verkeerde,  nu  kunnen  mijne  begrip- 
pen, dwalingen,  mijn  gevoelens  ijdele  inbeeldingen  zijn.  Zal 
mijn  maatstaf  dus  niet  bedriegelijk  wezen,  dan  moet  ik  mijne 
subjectieve  begrippen  en  gevoelens  aan  die  van  anderen  toetsen, 
ik  moet  zien  of  mijn  toestand  door  toevallige  omstandigheden 
'  in    bet    leven    is   geroepen   of  dat  die  toestand  die  is  van  een 
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verlicht  en  wetenschappelijk  mensch;  ik  moet  op  mijne  begrip- 
pen en  gevoelens  de  wetenschap  een  onbepaalden  invloed  laten 
uitoefenen ,  en  alzoo  van  het  individueele  tot  het  algemeene  op- 
klimmen. Hierdoor  verkrijg  ik  objectiviteit.  Ik  treed  in  een 
bijzonderheid,  om  mijn  stelling  te  regtvaardigen  en  toe  te 
lichten :  Tets  schijnt  mij  in  eenig  geschiedverhaal  psychologisch 
onmogelijk.  Nu  besluit  ik ,  uit  dezen  indruk  van  psychologische 
onmogelijkheid,  geenszins  terstond  tot  de  onwaarheid  van  het- 
geen mij  wordt  medegedeeld.  Neen,  want  mijn  psychologie 
kan  zeer  bekrompen  zijn.  Ik  kan  alleen  mijn  ziel  en  die 
van  nog  enkelen  mijner  medemenschen  hebben  gadegeslagen.  Ik 
strek  dan  het  gebied  mijner  waarnemingen  uit.  Ik  neem  uit 
een  zielkundig  oogpunt  menschen  waarvan  allerlei  rang,  stand, 
opvoeding,  toestand.  Ik  abstraheer  voor  een  oogenblik  van  al 
de  toevallige  verschijnselen  die  hun  ieder  in  het  bijzonder  eigen 
zijn,  tracht  alzoo  datgene,  wat  allen  gemeen  is,  op  te  sporen. 
Later  breng  ik  ook  weder,  voor  zoover  het  noodig,  ja  onmis- 
baar is,  het  individueele  mede  in  rekening.  Ik  zal  dan  door 
dit  waarnemingsproces  van  abstractie  en  combinatie  algemeene 
psychologische  wetten  vinden.  Niet  weinig  voorwaar  wordt  mij 
dit  onderzoek  gemakkelijker  gemaakt  door  het  naauwgezet  be- 
studeeren  van  die  groote  en  diepe  geesten,  die  vóór  mij  de 
menschheid  hebben  gekend  en  beschreven.  Om  slechts  iets  te 
noemen ,  zal  de  lezing  van  Shakespeare  en  Goethe  mij  voor  mijn 
psychologisch  onderzoek  onschatbare  diensten  bewijzen.  Ook 
zij  die  minder  omvattende  geniën  zijn,  maar  daarentegen  een 
eigene  individualiteit  tot  verbazend  sterke  ontwikkeling  hebben 
gebragt,  zullen  door  mij  niet  mogen  verwaarloosd  worden. 
Verder  zal  ik  in  het  leven  mijn  blik  zoo  helder,  zoo  frisch 
en  zoo  ruim  mogelijk  zoeken  te  maken.  Door  deze  zorgvuldige 
en  nimmer  geslotene  waarnemingen  zal  mij  langzamerhand  een 
zekere  onfeilbare  intuitie  eigen  worden,  die  mij  voor  historische 
kritiek  tot  een  goeden  gids  zal  verstrekken  en  die  mij  terstond 
van  eenig  bepaald  geval  zal  doen  zeggen:  Dat  is  niet  geloof- 
waardig ,  dat  is  psychologisch  onmogelijk ! 

Wat  ik  nu  met  betrekking  tot  de  psychologie  ontwikkeld 
heb,  moet  in  dezelfde  mate  gelden  van  al  de  overige  vakken 
der  menschelijke  wetenschap,  die  bg  de  behandeling  van  eenig 
kritisch-historisch  vraagpunt  in  het  spel  komen.  Want  dat 
een  geoefend   kritikus  der   historie   niet  genoeg  kennis  en  we- 
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tenschap  in   zich   vereenigen  kan,   volgt  ait  mijne  geheele  be- 
schoawingswijze. 

Wat  ik  bedoel  kan  welligt  mede  duidelijk  worden  uit  een  paar 
proeven  van  betoogtrant,  gebezigd  door  een  hooggeachten  ver- 
dediger der  christelijke  godsdienst  in  ons  vaderland  ,  proeven 
die  ik  geregtigd  ben  aau  te  halen,  ofschoon  ik  de  uitkomst, 
waartoe  zij  hebben  geleid,  niet  deelen  kan. 

De  heer  da  Costa  stuitte ,  in  zijne  behandeling  van  de  harmo- 
nie der  vier  Evangeliën ,  natuurlijk  op  het  verhaal  van  Matthaeus , 
dat  twee  blinden  te  Jericho  stelt.  Wat  doet  hij  om  dit  bezwaar 
op  te  lossen?  Neemt  hij  met  de  oude  harmonistiek  aan,  dat 
er  twee  genezingen  van  blinden  te  Jericho  zijn  geweest?  Het 
komt  hem  natuurlijk  niet  in  de  gedachte.  Integendeel,  hij 
gaat  den  verhaaltrant  van  den  Evangelist  na  en  meent »  dat 
doende y  dit  resultaat  te  verkrijgen:  de  schrijver  van  het  eerste 
Evangelie  ziet  alles  in  het  meervoudig,  in  het  globale;  waar 
uit  zijn  eigen  verhaal  blijkt  (als  bijv.  bij  het  rijden  van  Jezus 
op  het  veulen  eener  ezelin) ,  dat  er  een  enkelvoudig  bedoeld  is , 
plaraliseert  hij  nogthands  {iir'  otinoav) ;  dit  merkt  hij  dus  aan  als 
een  psjchologische  eigenaardigheid  van  dezen  schrijver,  die  hem 
de  sleutel  wordt  (even  zeer  als  voor  een  muzijkstuk)  waaruit  hij  al 
dergelijke  plaatsen,  waar  zij  in  tegenspraak  met  andere  berigten 
schijnen  te  zijn,  verklaart.  Nu  kan  men  meenen,  dat  zulk  een 
psychologische  eigenaardigheid,  (mogt  zij  al  bestaan,  wat  wij 
door  de  feiten  wederlegd  achten)  iemand  al  bijzonder  ongeschikt 
maakt  om  historieschrijver  te  zijn  en  men  kan  alzoo  meenen, 
dat  dit  betoog  van  den  heer  da  Costa  den  historischen  grond- 
slag van  het  Christendom  weinig  vaster  maakt,  in  ieder  geval 
is  de  methode  te  waardeeren  die  ons  leeren  kan  op  psycholo- 
gische mogelijkheid  of  waarschijnlijkheid  of  onmogelijkheid  en 
onwaarschijnlijkheid  acht  te  slaan.  Zoo  is  door  denzelfden  ge- 
leerde tegenover  Prof.  Kuenen,  met  betrekking  tot  de  prophe- 
tie  van  Hosea,  die  dan  eens  van  een  wegvoering  naar  Egypte, 
dan  eens  naar  Assyrië  gewaagt,  waaruit  de  Hoogl.  tot  de  on- 
geloofwaardigheid van  de  prophetie  had  besloten,  de  opmerking 
gemaakt,  dat  men  bij  het  aannemen  van  een  onzekerheid  in 
Hozea^s  geest  aangaande  het  land  waarheen  het  volk  van  Israël 
zou  worden  heengevoerd,  op  eene  psychologische  onmogelijkheid 
stuit,  die  daarin  gelegen  zou  zijn  dat  onder  het  volk  van  Israël 
een   man  zou  opstaan   die  zich  een  ziender  noemde,    die  zijne 
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woorden  uitgaf  als  woorden  Gods  en  die  t^elijKer  tijd  omtrent 
een  gewigtig  punt  niet  zou  weten  wat  hij  eigenlijk  te  zeggen 
had.  Mu  kan  men  wederom  beweeren,  dat  die  psychologische 
moeijelijkheid  niet  bestaat  en  bijv.  uit  een  groot  aantal  van 
dergelijke  gevallen  aantoonen,  dat  zoodanig  een  onzekerheid  met 
den  aard  van  het  profetisme,  gelijk  het  destijds  b^repen  werd, 
niet  strijdig  is,  wij  waardeeren  wederom  de  methode  die  ons 
althands  daaraan  herinnert,  dat  wij  dergelijke  psychologische 
wetten  niet  mogen  verwaarloozen ,  dat  wij  bij  de  historische 
kritiek  toonen  moeten,  ze  mede  in  rekening  te  brengen.  Even 
zoo  is,  om  ook  een  voorbeeld  bij  te  brengen  van  wat  wij  his- 
torische intuiritie  noemden,  reeds  vroeger  door  den  heer  da 
Costa  en  ook  onlangs  door  Prof.  Scholten  een  tweede  gevan- 
genschap van  Paulns  uit  de  Pastoraal* brieven  waarschijnlijk 
gemaakt  en  is  door  Prof.  Niermeijer  krachtens  de  wetten, 
naar  hij  meende,  van  psychologische  ontwikkeling,  de  Johan- 
neische  afkomst  van  Openbaring  en  Evangelie  aangetoond  en 
gedevineerd  de  prioriteit  der  Apocalypse,  door  welke  psycholo- 
gische ontwikkeling  hij  zelfs  vroegere  bestrijders  van  de  echt- 
heid der  Openbaring  tot  herroepen  van  hun  gevoelen  heeft  kan- 
nen brengen.  Wij  beslissen  nu  niet  of  de  wetenschap  met  deze 
resultaten  waarlijk  gediend  is,  dit  mogen  deskondigen  uitma- 
ken ;  wij  constateeren  de  methode,  die  meer  en  meer  veld  wint 
en  tegenover  het  zoogenaamd  historisch  standpunt  meer  en 
meer  tot  haar  regt  moet  komen. 

Wat  deze  empirische  kritiek,  d.  i.  die  kritiek  derhalve  wier 
maatstaf  ter  beoordeeling  van  het  geloofwaardige  door  de  erva- 
ring verkregen  is,  boven  alles  gunstig  onderscheidt  is  dit,  dat 
zij  door  eigen  oogen  ziet,  want  zij  werkt  met  den  volgenden 
stelregel,  dien  wij  neerschrijven  in  den  vorm  van  den  stelregel 
van  Strauss  om  de  overeenkomst  en  het  verschil  daarmede  in 
het  oog  te  doen  springen:  ^De  empirische  kritiek  stelt  dat 
een  berigt  niet  als  historisch  mag  worden  cmngenomeHy  dat  wat 
verhaald  wordt,  niet  als  werkelijk  zoo  geschied  mag  geloofd 
worden ,  wanneer  het  met  de  bekende  en  anders  overal  geldende 
wetten,  volgens  welke  wij  alles  zien  gebeuren,  onvereenigbaar 
is,  indien  wij  althands  aangaande  omstandigheden  die  op  zulke 
wetten  een  uitzondering  zouden  kunnen  bewerken,  niet  volko- 
men onomstootelijke  zekerheid  bezitten.^ 

Strauss  schreef,  volgens  de  opgaaf  van  Dr.  Doedes  (pag.  S4): 
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"dat  een  berigt  niet  historisch,  dat  wat  verhaald  wordt,  niet 
zoo  kan  geschied  zijn,  wanneer  het  met  de  bekende  en  overal 
elders  geldende  wetten,  volgens  welke  wij  alles  zien  gebeuren, 
ODvereenigbaar  is. 

Men  ziet  het  onderscheid.  Strauss  gaat  verder  dan  men 
regt  heeft  te  gaan.  Hij  beweert  de  onwaarheid  van  hetgeen 
met  bekende  wetten  strijdt,  ik  beweer  slechts  de  ongeloofwaar- 
digheid van  hetgeen  met  zulke  wetten  onvereenigbaar  is.  Mogt 
men  hierin  een  sophisme  zien,  ik  hoop  het  tegendeel  aan  te 
toonen,  om  daarbij  tegelijker  tijd  op  een  misverstand  de  aan- 
dacht te  vestigen.  Ik  tracht  dus  te  bewijzen,  dat  onwaar  en 
ongeloofwaardig  volstrekt  niet  hetzelfde  is.  Ik  breng  hiervoor 
een  argument  bij,  dat  mij  toeschijnt  de  taak  te  beslissen.  Het 
oordeel  over  onwaarheid  en  het  oordeel  over  ongeloofwaardig- 
heid heeft  meestal  een  geheel  tegenovergestelden  grond  en  kan 
daarom  niet  identisch  zijn.  Wanneer  zal  ik  van  iets  beweeren 
dat  het  onwaar  is?  Wanneer  ik  de  bronnen  van  een  feit  vol- 
komen ken  en  van  die  bronnen  bepaald  weet,  dat  zij  leugen- 
achtig zijn.  Wanneer  zal  ik  van  een  berigt  de  ongeloofwaar- 
digheid staande  houden P  Meestal  wanneer  ik  de  bronnen, 
waaruit  het  afkomstig  is,  of  niet  volledig  genoeg  ken,  of 
daaraan  geen  beslissend  gezag  toeschrijf. 

(besteld:  mij  wordt  van  Wellington  verhaald,  dat  hij  zich 
bij  een  bepaalde  gelegenheid  uiterst  laf  gedragen  heeft.  Dit 
wordt  mij  verteld  door  een  soldaat,  die  hem  in  dat  ongelukkig 
oogenblik  zou  hebben  bespied.  Nu  herinner  ik  mij  evenwel, 
dat  ik  op  datzelfde  oogenblik,  waarbij  de  soldaat  voor  geeft 
tegenwoordig  te  zijn  geweest,  zelf  in  de  onmiddelijke  nabij- 
heid van  Wellington  heb  verkeerd  en  ik  toen  juist  zijn  helden- 
moed heb  bewonderd:  in  dit  geval  aarzel  ik  geen  oogenblik 
het  verhaal  als  onwaar  te  brandmerken,  ik  noem  het  een  logen. 
Gesteld  daarentegen,  ik  heb  Wellington  in  dat  bewuste  oogen- 
blik niet  zelf  zien  handelen ,  ik  bevond  mij  niet  eens  in  zijn 
legerkamp,  maar  mij  wordt  die  lafheid  berigt  door  een  oud 
krijgsman,  een  vurig  bewonderaar  van  Wellington,  die  dat  on- 
gelukkig oogenblik  met  heete  tranen  beschreit  als  een  vlek  op 
dat  uitnemend  karakter.  Hij  geeft  echter  niet  voor,  alleen  die 
lafheid  te  hebben  bijgewoond,  hij  treurt  er  juist  over,  dat  zij 
nog  door  anderen  is  aanschouwd.  Die  anderen  zijn  evenwel 
niet  meer  in  leven.     En  niemand  die  ik  er  naar  vraag  heeft  er 
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ooit  iets  van  vernomen.  Nu  noem  ik  het  berigt  ongeloofwaar- 
dig, niet  omdat  ik  beweer  dat  die  kriigsman  liegt,  maar  om- 
dat mijn  kennis  van  Wellington's  karakter  en  leven,  de  alge- 
roeene  roem,  dien  hij  geniet,  mi]  niet  het  regt  geven  op  het 
getuigenis  van  één  man  aan  te  nemen,  dat  Wellington  in  het 
gezigt  zijner  krijgslieden  een  lafheid  zou  hebben  begaan.  Mijne 
conscientie  verbiedt  mij  op  zulke  onvoldoende  gronden  zalk 
een  onbesmet  karakter  een  smet  aan  te  wrijven. 

Een  berigt  is  dus  in  het  algemeen  niet  altijd  ongeloofwaar- 
dig, omdat  het  onwaar  is,  maar  omdat  de  waarheid  er  van  niet 
genoeg  gewaarborgd  is.  Ongeloofwaardig  wil  dus  meestal  niets 
meer  zeggen  dan  onwaarschijnlijk. 

Hoe  heb  ik  nu  geredeneerd  ?  Ik  ben  uitgegaan  van  de  wijs- 
geerige  premisse  eener  psychologische  onmogelijkheid,  die  even- 
wel niet  in  de  lucht  hing^  maar  op  de  waarneming  rustte  van 
Wellington's  karakter  in  verband  met  mijne  psychologische  er- 
varing die  mij  leert,  dat  in  den  regel  een  heldhaftig  krijgsman 
geen  lafheid  begaat  in  het  aangezigt  zijner  krijgsgenooten. 
Kent  men  mij  het  regt  niet  toe  zulke  algemeene  regels  vast 
te  stellen,  laat  ons  dan  aan  alle  wetenschap  een  einde  maken, 
maar  dan  ook  zelfs  het  begrip  van  historische  kritiek  voor 
goed  laten  varen.  Dat  ik  natuurlijk  en  dat  niemand  ter  we- 
reld in  staat  is  het  aantal  waargenomen  gevallen  in  abstracto 
op  te  geven,  dat  mij  regt  geeft  tot  een  algemeene  wet  te  be- 
sluiten, spreekt  van  zelf,  maar  dat  men  door  oefening,  door 
gestadig  toetsen ,  door  lang  twijfelen ,  in  één  woord  door  groote 
voorzigtigheid  en  omzigtigheid  langzamerhand  den  takt  ver- 
krijgt dit  aantal  voor  ieder  bijzonder  vraagpunt  te  bepalen, 
leert  ons  de  geschiedenis  van  menige  wetenschap. 

Wij  mogen  dus  aannemen:  er  zijn  wetten,  algemeene  wetten 
op  ieder  gebied ,  die  het  den  menschel ijken  geest  gegeven  is 
niet  te  scheppen,  maar  te  ontdekken,  te  constateeren ,  op  te 
teekenen.  Door  die  wetten,  heeft  mijn  geest  ze  eenmaal  ont- 
dekt, wordt  mijn  geest  noodwendig  beheerscht.  Zonder  onre- 
delijk of  zinneloos  te  worden,  kan  ik  mij  van  het  eerbiedigen 
dier  wetten  niet  meer  losmaken.  Dit  wettigt  onze  stelling.  Ts 
eenig  berigt  met  bepaalde  wetten,  daarop  betrekking  hebbende, 
in  strijd,  zoo  ffutg  ik,  wanneer  dat  berigt  mij  niet  te  gelijker 
tijd  met  onomstootelijke  zekerheid  de  oorzaken  meldt  die  op 
zulk   eene  algemeene   wet   eene  uitzondering  konden  bewerken, 
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ZOO  mag  ik  zulk  een  berigt  nieó  gelooven:  ik  zeg  niet:  zoo 
moet  ik  zulk  een  berigt  voor  onwaar^  voor  niet  gebeurd  ver- 
klaren ;  immers  kan  een  vernieuwde  ervaring  die  algemeene  wet 
verbreken,  heb  ik  dan  het  berigt  voor  onwaar  verklaard,  zoo 
zal  ik  mij  over  mijne  voorbarigheid,  mijne  wetenschappelijke 
arrogantie  moeten  schamen,  heb  ik  het  integendeel  voor  onge- 
loofwaardig gehouden,  zoo  zal  ik  mij  gelukkig  achten  eerlijk 
naar  het  toenmalig  licht  mijner  wetenschappelijke  conscientie 
te  hebben  gehandeld  en  mij  tevens  •verblijden,  dat  dit  licht 
thands  helderder  schijnt.  In  het  eerste  geval  heb  ik  de  vraag 
aangaande  de  waarheid  van  het  feit  uitgemaakt,  in  het  tweede 
geval  die  vraag  geheel  ongeprejudicieerd  gelaten. 

Is  dit  alles  waar,  zou  dan  de  historische  kritiek  niet  uit- 
sluitend met  de  kwestie  der  geloofwaardigheid  zich  hebben  bezig 
te  houden?  Mij  dunkt  dat  zij  daardoor  een  belangrijk  voordeel 
behaalt.  Dit  nl.,  van  nooit  een  onwaar  oordeel  te  vellen.  Heeft 
zij  toch  iets  als  geloofwaardig  uitgemaakt ,  dan  kan  de  waarheid 
er  van  door  het  geloovig  gemoed  worden  aangenomen  en  is  in 
deze  zijne  erkenning  geregtvaardigd  door  de  wetenschap.  Blijkt 
het  echter  bij  een  vernieuwd  onderzoek,  dat  de  geloofwaardig- 
heid van  een  bepaald  berigt  niet  kan  erkend  worden,  zoo  heeft 
de  historische  kritiek  toch  niet  gefaald  in  hare  uitspraken ,  daar 
zij  met  hare  erkenning  der  geloofwaardigheid  slechts  den  on- 
middelijkeu  indruk  heeft  weder  gegeven ,  die  de  wetenschappelijk 
gevormde  van  de  natuur  van  een  bepaald  berigt  ontving.  Heeft. 
zij  dan,  tijdens  deze  hare  erkenning,  zorg  gedragen  om  de 
considerantien  van  haar  oordeel  duidelijk  op  te  geven,  en  wa- 
ren die  toenmalige  considerantien  van  solieden  aard,  dan  heeft 
zij  haar  karakter  als  wetenschap  gehandhaafd  ook  daar  waar 
haar  oordeel  een  belangrijke  wijziging  heeft  ondergaan  of  zelfs 
geheel  ipogt  worden  teruggenomen.  Zij  kan  op  die  wijze  ook 
geheel  onpartijdig  blijven,  wat  in  het  tegenovergestelde  geval 
haar  in  den  regel  zeer  moeijelijk  moet  vallen.  Wanneer  ik  toch 
iets  als  waarheid  met  hand  en  tand  heb  verdedigd,  dan  zal  ik 
er  moeiielijk  toe  gebragt  kunnen  worden,  mij  van  de  onwaar- 
heid van  datzelfde  te  laten  overtuigen.  Heb  ik  daarentegen 
een  berigt  bloot  als  geloofwaardig  erkend  d.  i.  heb  ik  eerlijk 
toegestemd,  dat  wanneer  ik  de  natuur  van  het  berigt  gadesloeg 
en  mijne  kennis  raadpleegde,  die  ik  destijds  bezat  van  de  bron- 
nen waaruit  ik  dat  berigt  putte  zoowel  als  van  alle  wetten ,  die 
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met  dat  berigt  in  betrekking  stonden ,  ik  geen  vrijheid  vand  het 
berigt  voor  onwaarschijnlijk  te  verklaren,  dan  zal  ik,  waar  mij 
een  nieuwe  bron  van  kennis  begint  te  vioeijen ,  juist  om  conse- 
quent te  zijn,  mijn  oordeel  op  nieuw  toetsen  en,  zoo  noodig, 
wijzigen  of  herroepen.  Fn  het  eerste  geval  dwingt  mij  een  ver- 
meende consequentie  bij  mijn  eerste  gevoelen  te  volharden,  in 
het  tweede  zou  ik  juist  zeer  inconsequent  handelen,  wanneer  ik 
het  deed. 

Zoo  blijft  de  erkenning*  van  de  geloofwaardigheid  der  Evange- 
lische berigten  (wij  beperken  ons  kortheidshalve  tot  dezen)  altijd 
in  statu  quop  Wetenschappelijk:  ja!  In  zeker  opzigt  althands. 
Maar  het  is  een  statu  quo,  waaraan  de  menschelijke  geest,  die 
naar  waarheid  streeft,  behoefte  heeft,  een  behoefte  die  hij  te 
eerder  inwilligt,  omdat  wederom  de  ondervinding  ons  leert,  dat 
het  godsdienstig  gemoed  op  de  permissie  der  wetenschap  niet 
wacht  om  aan  bepaalde  feiten  zijn  leven  vast  te  hechten.  En 
dat  dit  geen  mysticisme  of  willekeur  is  blijkt  uit  het  geloof 
ann  traditie  en  gezag,  dat  in  deze  zaken  den  meesten  geloovigen 
eigen  is.  Ik  zie  in  dat  geloof  slechts  een  anderen  vorm  van 
een  wetenschappelijke  overtuiging,  die,  in  de  ervaring  gegrond, 
zich  op  de  volgende  wijze  laat  uitdrukken:  leert  de  ondervin- 
ding mij,  dat  sints  achttien  eeuwen  het  meest  beschaafde  en 
verlichte  deel  der  menschheid  over  het  geheel  aan  de  groote 
feiten  des  Christen  doms  niet  ongeloovig  is  geworden,  zoo  leei 
ik  daaruit,  dat  tot  nog  toe  in  die  groote  feiten  niets  aanwezig 
is,  wat  tegen  het  menschelijk  verstand  of  gevoel  indruischt, 
en  hierin  dat  dit  geldt  van  het  menschelijk  verstand  en  gevoel, 
op  welken  trap  ook  van  ontwikkeling  en  beschaving,  hierin 
vind  ik  den  welgegronden  waarborg,  dat  dit  indruischen  nim- 
mer zal  plaats  hebben,  waaruit  de  erkenning  der  absolute  ge- 
loofwaardigheid en  gros  der  Evangelische  berigten  vplgt.  Is 
dan  het  gemoed  door  den  persoon  van  Christus  getroffen,  ge- 
wonnen, bevredigd,  dan  verheft  het  met  regt  de  erkenning  van 
de  geloofwaardigheid  der  Evangelische  berigten,  tot  erkenning 
van^  hunne  waarheid. 

Wat  wij  dan  van  de  wetenschap  der  historische  kritiek 
vrageij,  is  niets  anders  dan  de  erkenning  of  ontkenning  (in 
beide  gevallen  ernstig  gemotiveerd):  de  Apostelen  spreken  als 
geloofwaardige  personen,  en  hierbij  mag  en  moet  zij,  m.  i. 
al    het    licht    gebruiken,    dat   haar    uit    andere   wetenschappen 
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kan  toekomen.  Heeft  de  wetenschap  het  tot  de  erkenning  der 
geloofwaardigheid,  d.  i.  der  groote  waarschijnlijkheid  gebragt 
van  de  Ev.  berigten,  het  bewijs  van  de  waarheid  dier  berigten 
vraag  ik  haar  niet,  onodat  zij  mij  toch  nimmer  dwingen  kan 
haar  uitspraak  aan  te  nemen.  Is  mijn  gemoed,  onder  den  invloed 
van  Gbds  geest,  zoo  gestemd  als  het  behoort  te  zijn,  dan  zal 
ik  de  waarheid  er  van  aannemen,  omdat  ik  niet  anders  kan. 
Immers  is  er  een  zedelijke  noodzakelijkheid  die  mij  tot  geloo- 
ven  dringt.  Ik  kan  u,  wien  ik  ken,  wien  ik  liefheb,  u,  mijn 
weldoener,  mijn  vriend  of  ook  a  zelfs,  onbekende,  niet  maar 
gelooven  of  niet  gelooven,  naar  het  mij  lust  en  goeddunkt.  In 
het  gewone  leven  spreekt  niemand  dit  tegen.  Stel  een  onbe- 
kende persoon  doet  zich  aan  u  voor  en  deelt  u  iets  bijv.  aan- 
gaande zijne  ongelukkige  lotgevallen  mede.  Gij  weet  volstrekt 
niets  van  hem.  Toch  zult  gij  tegenover  dien  onbekende  u  niet 
indifferent  gevoelen,  of  gij  hem  uw  geloof  schenken  zult  of  niet. 
Daar  is  iets  in  zijn  oog,  in  zijn  gebaar,  in  zijn  gelaat,  in  zijn 
gang  welligt,  dat  u  vertrouwen  inboezemt  of  met  argwaan  ver- 
vult. Noch  dat  vertrouwen,  noch  dat  wantrouwen  kunt  gij 
wetenschappelijk  regtvaardigen,  bestaat  het  daarom  niet?  Is  het 
daarom  een  inbeelding?  Het  is  een  inbeelding,  die  u  den  man 
welligt  duizend  gulden  zal  doen  ter  hand  stellen,  om  hem  te 
redden,  die  gij  hem  in  het  tegenovergestelde  geval,  al  rollen 
hem  de  tranen  over  de  wangen  en  al  spreekt  hij  nog  zoo  roe- 
rend, stellig  onthouden  zult.  Veronderstel  nu  verder,  dat  gij 
den  man,  den  onbekende,  uw  vertrouwen  hebt  geschonken, 
maar  zie,  daar  hoort  gij  kwade  noten  kraken,  daar  hoort  gij 
geruchten,  vermoedens  ten  zijnen  nadeele,  daar  leest  gij  welligt 
brieven,  waaruit  zijne  oneerlijkheid  blijkt,  waaruit  gij  zien  moogt, 
hoe  weinig  hij  uw  vertrouwen  waardig  was.  Wat  doen  wij  in 
zulk  een  geval,  in  het  dagelij ksche  leven?  De  ervaring  leert 
ons  dat  de  bewijzen  voor  's  mans  oneerlijkheid  al  zeer^  zeer 
sterk  en  onwederlegbaar  moeten  zijn,  zullen  zij  den  indruk  uit- 
wisschen,  dien  hij  op  ons  heeft  gemaakt  en  waardoor  wij  hem 
voor  een  eerlijk  man  hielden.  In  het  leven  spelen  wij  zoo  niet 
met  onze  overtuigingen  en  gaan  wij  gedurig  van  wijsgeerige 
(laat  het  zijn  zeer  verkeerde)  premissen  uit  aangaande  de  al  of 
niet  mogelijkheid  van  het  een  of  ander.  Ik  weet  wel  dat  hierbij 
vaak  onze  eigenliefde  in  het  spel  komt,  maar  de  beweegredenen 
doen   hier  niets   ter  zake,   het   feit  blijft  vast  staan.     Welk  is 
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dit  feit?  gij  hebt  met  uw  hart  de  waarheid  van  's  mans  bedoe- 
lingen aangenomen,  terwijl  gij  de  wetenschappelijke  vraag  naar 
zijne  geloofwaardigheid  ongeprejudicieerd  liet.  Gij  hadt  dus  geen 
kritische  gronden  voor  het  aannemen  van  zijn  geloofwaardigheid, 
maar  gij  hadt  wel  een  voldoenden  en  zedelij  ken  grond  voor  uw 
geloof;  die  zedelijke  grond  was  daarin  gelegen,  dat  door  uwe 
vroeger  gemaakte  ondervindingen  iemand  met  een  open  uiterlijk, 
enz.,  enz.,  in  den  regel  geen  bedrieger  is.  Noem  nu,  om  het 
verstand  tusschen  geloof  en  historische  kritiek  aan  te  toonen, 
het  Evangelie  dien  onbekenden  persoon.  Gij  weet  niets  van 
zijn  oorsprong,  niets  van  zijn  geschiedenis;  evenmin  weet 
gij  of  het  reeds  anderen  bedrogen  heeft.  Ik  stel  dus  de  ge- 
gevens  voor  een  historische  kritiek  of  liever  voor  een  histori- 
sche overtuiging  zoo  ongunstig  mogelijk.  Nu  kan  het  niet 
missen  of  bij  een  naauwkeurige  kennismaking  met  het  Evangelie, 
brengt  het  een  bepaalden  indruk  op  u  te  weeg.  Gesteld:  die 
indruk  is  voor  het  Evangelie  gunstig.  Gij  weet  nog  niet  waar- 
om ,  maar  gij  houdt  het  er  voor ,  dat  het  n  niet  bedriegt.  Die 
indruk  is  diep,  is  levendig,  is  schier  plotseling  ontstaan.  Nu 
hoort  gij  de  wetenschap  kwade  nooten  kraken,  nu  zegt  zij  u 
dat  de  geloofsbrieven  van  dezen  onbekenden  persoon  bij  lange 
na  niet  in  orde  zijn,  dat  zijne  ouders  en  zijn  geheele  parenta- 
tie  al  zeer  verdacht  zijn.  Wees  nu  waar  en  eerlijk.  Zult  gij 
dan  terstond  den  indruk  prijsgeven,  dien  de  onbekende  op  n 
maakte?  De  historische  kritikns  komt  bedaard  met  u  spreken, 
hij  komt  u  alles  naarstig  uitleggen,  hij  vertelt  en  verklaart  d 
al  de  treken  en  al  de  onvolledigheid  der  geloofsbrieven  van 
dezen  vreemdeling.  Gij  zijt  geen  dweeper,  dus  gij  onderzoekt. 
Zie,  zegt  ge,  dat  hij  mij  daarin  en  daarin  en  daarin  misleid 
heeft,  wil  ik  u  misschien  niet  tegenspreken,  maar  ik  zie  niet 
in  hoe  gij  bewijst  dat  hij  mij  in  honderd  andere  zaken  en  die 
van  het  meeste  belang  zijn,  om  den  tuin  heeft  geleid,  dus  gij 
moet  het  niet  euvel  opnemen,  zoo  ik  mijn  eersten  indruk 
nog  niet  prijs  geef.  Zoo,  schijnt  het  mij  toe,  zal  de  ongelet- 
terde geloovige  spreken;  handelt  hij  onredelijk,  zoo  hij  geloorig 
blijft?  Zal  hij  ophouden  geloovig  te  zijn,  zoo  moet  de  weten- 
schap hem  meer  geloof  inboezemen  dan  het  Evangelie  en  zulk 
een  geloofwaardig  uiterlijk  heeft  de  wetenschap  voor  den  leek 
nog  niet.  En  de  godgeleerde,  zegt  hij  mij  dat  het  Evangelie 
reeds  op  het  eerste  gezigt  een  onaangenamen  indruk  bij  hem 


HISTORISCH- KRITISCHE   BEGIN 8ELBN.  195 

heeft  achtergelaten  en  hem  met  wantrouwen  heeft  vervuld,  ik 
zal  den.  toestand  van  zijn  hart  bejammeren,  maar  mij  zeer  goed 
kunnen  begrijpen,  dat  nu  eens  dat  primitieve  wantrouwen  jegens 
de  vreemden  bij  hem  bestaat,  de  wonderlijk  heden,  de  onvolledige 
geloofsbrieven  enz.,  enz.,  hem  voldoende  toeschijnen  zijn  ongun- 
stigen  indruk  wetenschappelijk  te  wettigen,  ofschoon  hij  mij 
nimmer  de  erkenning  zal  afpersen  van  de  absolute  ongeloof- 
waardigheid (in  abstracto)  van  dezen  onbekenden  persoon  (van 
het  Evangelie). 

Ik  geloof  dus,  dat  wederom  de  ervaring  mij  leert  dat  een  be- 
trekkelijk wetenschappelijk  statu  quo  aan  de  overtuiging  onzes 
gemoeds  niet  hindert  en  tegelijk  dat  de  indruk  die  een  persoon , 
wat  zijne  geloofwaardigheid  betreft,  op  ons  maakt,  wel  degelijk 
een  grond  oplevert  waarop  ik  het  geloof  aan  zijne  historische 
berigten  voorloopig  bouwen  kan.  Hier  komt  bij,  dat  al  wat  ik 
voor  waarheid  hond ,  geloof  en  als  zoodanig  een  zaak  des  harten 
is  en  mijne  rede  mij  nooit  verder  kan  brengen  dan  tot  de  er- 
kenning van  de  geloofwaardigheid  van  een  feit.  Mijn  rede, 
d.  i.  mijn  wetenschap  en  als  gevolg  daarvan  mijn  critiek  con- 
stateert eenvoudig  of  ontkent  het  regt,  dat  ik  heb  om  iets  als 
objectieve  waarheid  in  bepaalde  gevallen  aan  te  nemen.  Iets 
niet  meer  voor  waar  te  houden,  daartoe  kan  de  wetenschap  mij 
alleen  in  bepaalde  gevallen  zedelijk  dwingen,  en  dan  nog  slechts 
wanneer  hare  uitspraken  onomstootelijk  zeker  zijn.  Vóór  dien 
tijd,  geef  ik  mijn  persoonlijken  indruk,  mijn  persoonlijke  er- 
varing niet  op,  maar  omgekeerd  heb  ik  ook  als  redelijk  wezen 
daaraan  de  dringendste  behoefte,  dat  mijn  eerste  en  subjectieve 
indruk  een  blijvende  en  objectieve  worde  en  daarover  raadpleeg 
ik  de  historische  kritiek,  die,  waar  zij  haar  taak  vervult,  mij 
de  voorlichting  der  geheele  mensohelijke  wetenschap  en  wijs- 
begeerte verleent,  iets  dat  mij  buiten  gevaar  stelt  van  op 
den  duur  aan  zinsbedrog  en  bloot  subjectieve  gewaarwordingen 
te  lijden. 

Wij  zien  dus  aan  de  historische  kritiek  eeu  dubbele  taak  ge- 
steld. Het  is  haar  niet  gegeven  mij  het  geloof  aan  het  Chris- 
tendom, aan  het  Evangelie  te  schenken  of  te  ontnemen.  Zij 
heeft  eene  andere  roeping:  Voor  hem  die  gelooft  is  zij  een  ge- 
durige toets  zijner  persoonlijke  indrukken.  Kan  zi]  die  in- 
drukken regtvaardigen ,  dan  heeft  de  geloovige  regt  om  de  uit- 
drukking   zijner    persoonlijke    gewaarwordingen    als    objectieve 
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wetenschap  te  verkondigen,  kan  zij  het  goed  regt  dier  in- 
drukken ontkennen  dan  dringt  zij  mijn  geloof,  uit  een  «reten- 
schappeliik  oogpunt  niet  te  laten  varen,  maar  voor  iets  bloot 
subjectiefs  te  houden,  en  voor  niets  meer.  Tegen  over  den 
ongeloovige  heeft  zij  dezelfde  taak.  Zij  kan  zijn  ongeloof  wet- 
tigen, waardoor  de  ongeloovige  zijn  ongeloof  als  absolute  we- 
tenschap predikt  of  hem  dwingen  door  onomatootelijke  bewijzen, 
zijn  ongeloof  wel  niet  te  laten  varen,  maar  voor  iets  geheel 
subjectiefs  te  houden  en  niets  meer.  Over  het  geloof  of  onge- 
loof als  subjectieven  toestand  der  ziel  heeft  zij  niets  te  zeggen. 
Zij  brengt  dus  hetzij  den  geloovige,  of  den  ongeloovige  een- 
voudig ad  terminos  non  loqui,  geen  haarbreedte  verder,  al 
naar  mate  zij  de  geloofwaardigheid  of  ongeloofwaardigheid  des 
Bijbels  met  zekerheid  heeft  bewezen.  Dat  nu  de  wetenschap- 
pelijk gevormde  man  zijn  subjectieve  gewaarwording  evenmin 
terstond  zal  laten  varen  als  haar  op  den  duur  trotsch  alle  we- 
tenschap zal  vasthouden  is  waarschijnlijk ;  ofschoon  wij  ons  ook 
het  geval  kunnen  denken,  waarin  door  een  zamenloop  van  om- 
standigheden zooveel  waarde  aan  een  subjectieve  gewaarwording 
wordt  toegekend,  dat  men  haar  trots  alle  evidentie  van  het 
tegendeel  vasthoudt.  Dit  kan  bijv.  het  geval  zijn  met  ons  ge- 
loof aangaande  de  onschuld  van  den  door  de  algemeene  opinie 
en  door  juridische  bewijzen  veroordeelde.  Nu  is  iemands  on- 
schuld even  goed  een  historisch  feit,  als  dat  Karel  V  in  1555 
afstand  deed  van  den  troon.  Het  eerste  kan  ik  uitsluitend  op 
grond  eener  subjectieve  gewaarwording  voor  waar  blijven  hou- 
den, trots  alle  wetenschap,  het  laatste  echter  niet.  Dit  brengt 
ons  geleidelijk  tot  de  onderscheiding  tusschen  feiten,  wier  ge- 
loofwaardigheid des  noods  door  mijn  subjectieve  gewaarwor- 
ding volkomen  wordt  gewaarborgd,  en  feiten  van  wier  geloof- 
waardigheid wij  geen  onmiddelijken  indruk  kunnen  ontvangen. 
Het  woord  is  misschien  minder  juist,  doch  de  zaak  er  mede 
bedoeld  is  er  duidelijk  genoeg  door  aangegeven.  Immers  zijn 
feiten  die  een  onmiddelijken  indruk  op  ons  maken,  dezulken 
wier  erkenning  bij  ons  rust  op  eene  inductie  en  daarop  gevolgde 
conclusie  die  zoo  snel  werken,  dat  wij  ze  geheel  onbewust ver- 
rigten.  Zoo  zal  ik  iemand,  wien  ik  zeer  goed  ken,  van  een 
misdaad  hooren  betichten,  en  terstond  uitroepen:  Dat  is  een 
leugen  I  Ik  noem  dan  de  onschuld  van  zulk  een  persoon  een 
feit,  dat  een  onmiddelijken  indruk  op  mij  te  weeg  brengt    Dat 
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na  Karel  V  in  een  bepaald  jaar  afstand  heeft  gedaan  van  den 
troon  is  zeker  znlk  een  feit  niet,  ofschoon  wij  de  geloofwaar*- 
digheid  van  dit  feit  ook  zelfstandig  kunnen  erkennen,  wanneer 
men  ons  aantoont  hoe  hij  omstreeks  dien  tijd  hetzij  moede  of 
ziekelijk  was,  in  een  woord  welke  omstandigheden  tot  zijn  be- 
sluit hebben  aanleiding  gegeven,  waarbij  men  dan  bewijze,  dat 
die  zelfde  omstandigheden  veel  vroeger  niet  bestonden  of  door 
anderen  werden  opgewogen,  enz.,  enz.  Loopt  dit  onderzoek  be- 
vredigend af  dan  erken  ik  het  feit  als  geloofwaardig,  d.  i.  over- 
eenkomstig mijne  bepaling,  dan  erken  ik  eiüivoudig,  dat  het 
verhaal  niets  onwaarschijnlijks  bevat.  Nu  zijn  wij  tegenover 
jaartallen  en  dergelijke  feiten  in  den  regel  onverschillig,  waar- 
door op  de  erkenning  van  de  geloofwaardigheid  van  een  berigt 
mijn  geloof  daaraan  gewoonlijk  onmiddelijk  volgt  en  als  daar- 
mede zamenvalt. 

Tn  ieder  geval  erken  ik  voor  ongeloofwaardig  wat  ik  on- 
waarschijnlijk acht  en  ik  noem  onwaarschijnlijk  alles  wat  met 
bekende  en  anders  overal  heerschende  wetten  onvereenigbaar  is, 
tenzij  mij  omstandigheden  worden  medegedeeld  die  een  inbreuk 
op  die  wetten  voldoende  verklaren. 

Nog  één  voorbeeld :  Mijne  psychologie  heeft  mij  bijvoorbeeld 
geleerd,  dat  een  groote  geest  die  zich  voortdurend  in  de  hoog- 
ste sfeeren  der  wetenschap  beweegt,  en  dat  met  het  erkende 
doel  van  anderen,  ja,  van  de  geheele  meuschheid  wel  te  doen, 
hare  wonden  te  heelen,  hare  tranen  te  droogen,  dat  zulk  een 
geest  zich  niet  met  lage  en  verachtelijke  wreedheden  zal  op- 
houden en  zijn  leven  niet  bij  verkiezing  door  zal  brengen  in 
wereldsche  banaliteiten,  maar  zijn  hoogsten  lust  zal  vinden  in 
de  studie  en  in  een  rusteloos  beoefenen  der  wetenschap. 

Nu  wordt  mij  evenwel  verhaald,  dat  Baco  zulk  een  groote 
geest  was ,  dat  hij  de  wetenschap  heeft  hervormd ,  dat  hij  het 
inservire  commodis  vitae  voor  zijn  levensspreuk  had  gekozen, 
dat  van  hem  het  diep  gevoelde  woord  afkomstig  is:  Voorspoed 
is  de  zegen  van  het  O.  T. ;  tegenspoed  de  zegen  van  het  N. 
T.  en  tegelijk  wordt  mij  medegedeeld,  dat  Baco  zich  aan  de 
zwartste  ondankbaarheid,  aan  de  laagste  en  kinderachtigste  eer- 
zucht, aan  de  verachtelijkste  wreedheid  heeft  schuldig  gemaakt. 
Psychologisch  onmogelijk,  roep  ik  uit,  en  ik  verlaat  mijn  wijs- 
geerige  premisse  van  de  onmogelijkheid  van  psychologische 
wonderen  niet,   tot  dat  de  geschiedenis   mij  verhaalt  dat  Baco 
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in  sterke  mate  de  ondeugd  der  ijdelheid  heeft  bezeten.  Dit 
verandert  alles.  Na  heb  ik  een  tegenwerkende  oorzaak  gevon- 
den. Nu  weet  ik  uit  mijn  pajchologische  ervaring  dat  groote 
talenten  en  geniën  (men  denkt  vaak  het  tegendeel,)  zeer  ijdel 
kunnen  zijn,  nu  weet  ik  uit  mijne  ervaring  evenzeer  dat 
ijdelheid  al  het  edele  in  den  menachi  al  het  grootsohe  onder- 
mijnt en  —  het  wonder  ia  geen  wonder  meer.  Zie  nu  ech- 
ter welken  invloed  de  waarneming  van  dit  bepaald  karakter 
van  Baco  op  mijn  payohologiach  systeem  uitoefent.  Zeg  ik 
nu:  alle  psycholdgisohe  wetten  z\jn  illusiëu,  een  geest  als 
Baco  overigens  was,  kan  zeer  goed  op  den  duur  lage  en 
verachtelijke  dingen  doen?  Volstrekt  niet.  Integendeel,  mijn 
wet  is  bevestigd.  Hoe  danP  Daardoor,  dat,  zou  die  wet 
bij  Baco  verbroken  worden,  het  noodig  was  dat  er  een  tegen- 
werkende oorzaak  gevonden  werd,  nl.  de  ijdelheid,  waarvan 
ik  weet  dat  zij  de  laagheid  van  uitstekende  geesten  doet  toe- 
nemen in  regte  rede  tot  hunne  uitnemendheid,  hetgeen  mij 
dus  regt  geeft  tot  de  verklaring:  ware  die  tegenwerkende  oor- 
zaak niet  aanwezig  geweest,  de  wet  had  ook  hier  haar  bestaan 
bewezen,  had  ook  hier  haar  werking  uitgeoefend. 

Wij  kunnen  dus  nu  onzen  regel  voor  hist.  kritiek  nog  korter 
uitdrukken  en  zeggen:  geen  berigt  is  geloofwaardig,  dat  op 
eenigerlei  wijze  met  bekende  wetten  in  strijd  is,  terwijl  het 
duidelijk  is ,  dat  onder  die  bekende  wetten  ook  de  wet  der  tegen- 
werkende oorzaken  geldt. 

Tegenover  het  zoogenaamd  historisch  standpunt,  dat  de  *'on- 
bevoegdheid  der  wijsbegeerte  staande  houdt  om  een  oordeel  te 
vellen  over  de  geloofwaardigheid  der  Evangelische  geschie- 
denis,'^ stellen  wij  de  onbevoegdheid  der  wijsbegeerte  om  een 
oordeel  te  vellen  over  de  waarheid  der  Kv.  gesch.  terwijl  wij 
over  de  geloofwaardigheid  der  £v.  gesch.  juist  het  oordeel  der 
wijsbegeerte  en  onze  wetenschap  in  het  gemeen  willen  hooren, 
voor  wij  een  uitspraak  doen.  Ik  heb  reeds  gewezen  op  de 
stilzwijgende  toestemming  die  ik  in  de  praktijk  der  verdedigers 
van  het  historisch  standpunt  meen  te  bespeuren  voor  mijne 
beweering,  dat  wij,  zonder  wijsgeerige  praemissen,  uit  de  erva- 
ring verkregen,  geen  historische  kritiek  hoegenaamd  kunnen 
uitoefenen. 

Het  is  inderdaad  vermakelijk  om  te  zien,  hoe  een  ieder  in 
die  wonderen  niets  ongerijmds  hoegenaamd  ziet,  die  een  gebied 
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der  wetenschap  raken,  waarop  hij  niet  volkomen  te  hais  is. 
Zoo  wil  de  pantheïstische  wijsgeer  niet  erkennen',  dat  aan  het 
begin  van  een  ontwikkelingreeks  de  idee  zich  volmaakt  in  jTozus 
zoa  hebben  uitgesproken ,  want  dit  zou  hem  een  filosofisch  wopder 
zijn  en  filosofische  wonderen  zijn  onmogelijk ,  maar  hij  bekreunt 
er  zich  weinig  om,  dat  er  nu  een  pychologisch  wonder  moet 
aangenomen  worden  met  te  beweeren,  dat  een  mythiscii  per- 
soon zulk  een  diepen  indruk  op  een  eeuwenlange  geschiedenis 
maakt;  integendeel,  dit  vindt  hij  zeer  natuurlijk,  daarvoor 
heeft  hij  geen  woord  over  ter  verklaring.  Insgelijks  blijft  de 
theoloog  halstarrig  weigeren  om  aan  te  nemen,  dat  b.  v.  Jo* 
hannes  hem  opzettelijk  bedrogen  zou  hebben  of  dat  de  Handd. 
het  werk  zou  zijn  van  een  verdichter,  want  dat  zqu  hem  een 
psychologisch  wonder  wezen  en  psychologische  wonderen  zijn 
onmogelijk ,  maar  dat  een  mensch  uit  een  maagd  en  den  H.  Q. 
is  geboren,  dat  vindt  hij  zelfs  natuurlijk,  waar  het  den  Zoon 
(}ods  geldt,  daarover  heeft  hij  geen  scrupule.  Zoo  noemt  de 
beoefenaar  der  natuurwetenschap  het  welligt  onmogelijk,  dat  de 
Heer  uit  de  dooden  is  opgestaan:  het  zou  een  physisch  wonder 
wezen,  maar  dat  een  man  als  Paulus,  een  wetenschappelijk  ge- 
vormd ,  een  verlicht  man ,  een  man ,  die  bij  lange  na  niet  al  de 
Evangelische  verhalen  vermeldt  of  toont  aan  te  nemen ,  van  deze 
voorgewende  mythe  het  middenpunt  zijner  leer  zou  maken ,  waar- 
mede hij,  trots  de  ergernis  des  Joods  en  de  verachting  van 
den  Athener,  de  wereld  hoopt  te  overwinnen,  dit  is  wederom 
een  wonder,  hetwelk  de  natuurkundige  zeer  natuurlijk  vindt. 

Deze  bereidwilligheid  om  wonderen  aan  te  nemen  op  een  ge- 
bied, waarop  men  zich  niet  sterk  te  huis  gevoelt,  bij  grooten 
weerzin  voor  een  wondergeloof  op  een  terrein,  dat  wij  kennen, 
is  een  karakteristieke  eigenschap  van  den  menschelijken  geest, 
die  het  ons  veel  moeite  kost  om  af  te  leggen.  Maar  het  is 
goed ,  dat  wij  ons  deze  bereidwilligheid  en  dezen  weerzin  gedurig 
herinneren,  opdat  wij  niet  te  zwaar  ons  mogen  ergeren  aan 
anderen  die  insgelijks  wonderen ,  schoon  van  een  verschillenden 
aard  dan  de  onze,  verwerpen  of  onaannemelijk  achten. 

Is  het  standpunt  en  de  methode  der  empirische  kritiek ,  d.  i. 
der  kritiek  die  op  empirie  steunt  thands  aanvankelijk  toegelicht, 
ik  acht  mij  dan  geregtigd  tot  de  beweering,  dat  ik  op  dit 
standpunt  buitengemeen  ruim  ademhaal.  De  historische  stof, 
op  welk  gebied  ook  wordt  nu  een  ruim  veld  mijner  zelfstandige 


200  HISTORISOH-KRITISCHB   BEGIN8SLBN. 

kritische  operatiën.  Ik  zie  oveial,  niet  ik,  natuurlijk,  maar 
de  volmaakte  historie-kritikus,  helder  uit  eigen  oogen.  Yoor 
hij  op  een  bepaald  gedeelte  van  het  verledene  zijn  aandacht 
rigt,  om  het  te  proeven  met  zijn  historische  kritische  tong, 
heeft  hij  zich  toegerust  met  al  de  vereischte  bekwaamheden 
en  zal  de  geoefende  wijnhandelaar  door  zelf  te  proeven  soort 
en  afkomst  van  een  der  wijnen  bepalen  en  zich  volstrekt  in 
zijn  oordeel  niet  laten  binden  door  het  merk  dat  een  vat  of 
flesch  moge  vertoonen,  de  kritikus  der  geschiedenis  zal  met 
niet  minder  zekerheid  en  onfeilbaarheid  zijne  uitspraken  kunne» 
doen. 

Om  echter  tot  dit  ideaal-standpunt  der  historische  kritiek 
te  geraken  is  nog  iets  meer  noodig  dan  wetenschap.  Aeinheid 
des  harten  wordt  er  ongetwijfeld  voor  gevorderd ;  in  die  reinheid 
des  harten  zal  wel  de  eenig  mogelijke  onbevooroordeeldheid  ge- 
legen zijn.  Ik  moet  allee  willen  zien  en  eerlijk  zeggen  wat 
ik  zie  en  wat  ik  niet  zie,  en  de  reinheid  des  harten  zal  dus 
voornamelijk,  in  betrekking  hiermede,  iu  opregte  waarheids- 
liefde bestaan.  Daarom  zal  vooral  bij  de  historische  kritiek  der 
Evangeliën,  waar  het  zulke  teedere  vragen  geldt,  het  gebed  om 
den  geest  der  waarheid,  waardoor  wij  ons  in  gedurige  ge- 
meenschap stellen  met  Ood,  wel  door  iedereen  als  onmisbaar 
worden  erkend.  Wie  zijn  eigen  hart  kent,  weet  dat  zijn  rede, 
kwamen  eigenbelang  en  hartstogt  er  bij  in  het  spel ,  somtijds  ge- 
neigd zou  zijn  zelfs  mathematische  waarheden  te  ontkennen, 
hoeveel  te  meer  dan  waarheden ,  die  veel  betwistbaarder  zijn  en  ons 
hart  en  geweten  ieder  oogenblik  raken.  Zoo  zal  de  nederige 
beoefenaar  der  wetenschap  zich  de  gevaren  eer  vergrooten  dan 
verkleinen,  waaraan  hij  bij  de  beoordeeling  van  historisch- 
religieuse  facta  is  blootgesteld.  Zal  hij  in  de  regtbank  der 
historische  kritiek  geen  plaats  nemen  zonder  de  knieën  te  heb* 
ben  gebogen,  zoo  zal  over  het  '* kille  ontleedmes  der  kritiek "" 
de  gloed  van  een  heiligend  gebed  liggen  uitgespreid.  Hoe 
meer  zijn  hart  evenwel  de  innerlijke  waarheid  des  Evangelies 
liefheeft,  hoe  vuriger  hij  zal  bidden,  bewaard  te  mogen  blijven 
van  iets  als  geloofwaardig  aan  te  nemen,  waartegen  zich  zijne 
wetenschappelijke  conscientie,  eerlijk  sprekende,  verzet;  en  geen 
vijand  des  Ghristendoms  zal  het  van  hem  afwinneu  in  onver- 
biddelijk scherp  toezien,  in  de  meest  naauwgezette  conscien- 
deusiteit,  noch  in  rondweg  erkennen  van  hetgeen  zich  als  on- 
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historisch  d.  i.  als  ongeloofwaardig  aan  hem  voordoet.  Want 
hij  handelt  bij  zijn  kritiek  niet  slechts  naar  een  wetenschappe- 
lijke overtuiging,  maar  in  den  naam  van  den  Qeest  der  waar- 
heid, die  de  Qeest  is  Zijns  Meesters. 

Men  heeft  reeds  bemerkt ,  dat  op  dit  empirisch-kritisch  stand- 
punt weinig  waarde  wordt  toegekend  aan  de  externe  kritiek. 
Ik  zoo  daarom  niet  afkeerig  zijn  van  het  denkbeeld  om  de 
Isagogiek  voortaan  niet  meer  als  afzonderlijke  wetenschap, 
maar  als  een  deel  der  dogmengeschiedenis  te  beschouwen, 
nl.  als  de  geschiedenis  van  hetgeen  over  het  dogma  der 
axiopistie,  der  aifthentie  enz.  is  gedacht  en  gezegd  door  die- 
genen van  wie  het  niet  onbelangrijk  is  te  vernemen,  wat  zij 
er  over  gedacht  en  gezegd  hebben,  hetgeen  in  den  regel  het 
geval  zal  zijn  met  getuigen  uit  de  grijze  oudheid  des  Ohris- 
tendoms.  Maar  niets  schijnt  mij  zoo  onredelijk  toe,  als  aan  de 
Isagogiek,  (dan  alleen  waar  het  chronologische  bepalingen  geldt, 
in  welk  geval  zij  als  litterarische  chronologie  bij  de  kerkelijke 
chronologie  behoort)  bij  het  onderzoek  naar  de  geloofwaar- 
digheid van  geschriften,  meer  regt  van  medespreken  te  ver- 
gunnen, dan  ik  bijv.  aan  Athanasius  toeken  om  mij  zijn 
gevoelen  mede  te  deelen  aangaande  de  Godheid  van  Chris- 
tus. Ik  spreek  natuurlijk  alleen  van  de  Isagogiek,  in  zoo- 
verre zij  externe  kritiek  behelst.  Dat  een  of  ander  kerkvader 
een  geschrift  als  geloofwaardig,  als  authentiek  heeft  aange- 
merkt en  het  als  zoodanig  heeft  aangehaald,  is  mij  zeer  aange- 
naam te  vernemen,  maar  bepaalt  mijn  overtuiging  aangaande 
de  geloofwaardigheid  van  dit  geschrift  in  geenen  deele.  Kan 
het  geschrift,  dat  onder  den  naam  van  Johannes  tot  mij  ge- 
komen is,  volgens  mijn  innige  wetenschappelijke  overtuigin- 
gen, volgens  alle  mij  bekende  wetten  van  psychologie  enz., 
enz.  niet  van  een  ooggetuige  zijn,  zoo  moet  ik  van  alle 
kerkvaders  verschillen,  die  aan  den  Johanneischen  oorsprong 
van  dat  Evangelie  hebben  geloofd.  (Dit  is  slechts  een  voor- 
beeld, waarbij  ik  de  questie  zelve  in  het  midden  laat).  Waar- 
om? Niet  omdat  ik  beweer,  zij  hebben  gelogen  en  ik  heb 
de  waarheid ,  maar  omdat  mijn  wetenschappelijke  conscien- 
tie  mij  verbiedt  te  zeggen,  dat  ik  na  rijp  beraad  enz.  een 
indruk  van  geloofwaardigheid  ontvang,  dien  ik  eigenlijk  niet 
ontvang  en  dien  ik  toch  moest  ontvangen,  ware  het  geschrift 
van  een  ooggetuige.    Ik  ken  dus  mijzelven  in  ijdelen  en  hoog- 
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moedigen  waan  een  onfeilbaarheid  toe,  die  ik  anderen  ontzeg? 
Volstrekt  niet,  ik,  d.  i.  de  goede  historische  kritikns,  consta- 
teer slechts  den  onmiddellijken  indruk,  dien  de  natuur  der  Jo- 
hanneische  berigten  op  mij,  wetenschappelijk  gevormd  en  ver- 
licht onderzoeker,  te  weeg  brengt  en  ik  zeg:  dat  geschrift 
dwingt  mij  geen  geloof  af,  het  behelst  voor  mij  te  veel  on- 
waarschijnlijks,  waarnaar  ik  dat  oordeel  motiveer.  Heb  ik  dan 
mijne  motieven  ontvouwd  en  dwing  ik  anderen  de  gegrondheid 
dier  motieven  te  erkennen,  dan  wordt  mijne  uitspraak  de  uit- 
spraak der  wetenschappelijke  kritiek,  op  de  hoogte  waarop  zij 
het  heden  ten  dage  gebragt  heeft.  Vinden  ^daarentegen  mijne 
motieven  geen  of  slechts  een  zeer  geringen  bijval,  dan  geef  ik 
mijn  indruk  niet  op,  maar  dan  beschouw  ik  dien  bf  als  eea 
geheel  snbjectieven ,  dien  ik  zal  trachten  uit  te  wisschen,  bfals 
een  waarvan  ik  nu  nog  bet  regt  niet  heb  de  objectiviteit  te 
beweeren,  d.  i.  allen  voor  onzinnig  te  verklaren  die  met  mijn 
oordeel  niet  instemmen.  Ik  moet  hier  wederom  herinneren  aan 
het  voorbeeld  van  Mr.  da  Costa,  die  het  geloof  aan  den  Pan- 
linischen  oorsprong  van  den  Brief  aan  de  Hebreen  trots  alle 
uitwendige  kritiek  niet  opgeeft,  omdat  voor  hem  de  brief  on- 
mogelijk door  een  ander  dan  Paulus  zelf  kau  zijn  opgesteld. 
Nu  kan  men  door  de  redenen,  die  deze  geleerde  daarvoor  aan- 
voert, niet  overtuigd  zijn  geworden,  men  zal  op  ons  standpunt 
moeten  waardeeren  de  methode ,  die  hem  verbiedt  om  door  eenig 
uitwendig  getuigenis  den  indruk  te  laten  vernietigen,  dien,  bij  den 
stand  gijner  wetenschap  en  kennis ,  de  brief  aan  de  Hebreen, 
wat  stijl  en  inhoud  betreft,  op  hem  maakt.  Wij  meenen  ech- 
ter, dat  dezelfde  geleerde  ontrouw  wordt  aan  zijn  eigen  b^n- 
sel,  wanneer  hij  het  laakt,  dat  men,  op  gronden  aan  de  dog- 
matische kennis  van  Paulus^  systeem  ontleend,  het  komma  in 
Bom.  IX :  5  behoudt  (gelijk  bijv.  door  Winer  geschiedt),  daar 
hij  bezwaarlijk  voor  de  historische  kritiek  een  andere  methode 
kan  volgen  dan  voor  de  tekstkritiek  en  ik  niet  inzie,  waarom 
hier  eenig  uitwendig  gezag  hooger  zou  staan  en  onfeilbaarder  gids 
zou  zijn  dan  bij  de  hist.  kritiek  het  uitwendig  gezag  der  Patres. 
Het  is  gelukkig  voor  de  wetenschap,  dat  de  scherpzinnigheid 
der  Tubingsche  school  voor  haar  niet  verloren  is  gegaan,  maai 
dat  zij,  afgescheiden  van  alle  externe  kritiek,  de  N.  T.  schriften 
er  zelve  op  aan  heeft  gezien,  of  zij  in  waarheid  den  stempel 
der  geloofwaardigheid  vertoonen.  Leidt  dit  de  Tubingsche  school 
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soms  tot  beweeringen,  waartoe  zij  in  het  allerminst  niet  ge- 
regtigd  is,  als  tot  chronologische  bepalingen  aangaande  het 
ontstaan  der  schriften,  enz.,  ook  daar  waar  zij  alle  data,  die 
tegen  hare  chronologische  bepaling  spreken,  nog  niet  verklaard 
heeft,  dan  is  dit  hare  schnld,  maar  kan  ons  niet  verhinderen 
hare  scherpzinnigheid  te  gebruiken,  ten  einde  al  wat  onhisto- 
risch is  als  zoodanig  te  achterhalen.  Al  zou  geen  enkel  harer 
opmerkingen  juist  zijn,  wij  verheugen  ons  nogthands,  dat  zij 
gemaakt  zijn  en  nog  gemaakt  worden,  voor  zoover  althands 
als  die  opmerkingen  geen  impieus  d.  i.  onzedelijk  karakter 
vertoonen. 

Het  oordeel  toch,  dat  uit  die,  zij  het  ook  bloot  subjectieve, 
opmerkingen  en  indrukken  voortvloeit,  springt  in  het  oog. 
Zij  kunnen  vaak  voor  het  historisch-kritisch  onderzoek  den 
weg  aanwijzen ,  dien  het  heeft  in  te  slaan.  Zij  kunnen  vaak  op 
bestaande  maar  nog  niet  algemeen  geworden  bezwaren  de  aan- 
dacht der  kritiek  vestigen,  hetgeen  haar  voor  de  toekomst 
welligt  den  strijd  veel  gemakkelijker  zal  maken. 

Zoo  vond,  om  ook  hierbij  een  voorbeeld  te  noemen,  Strauss 
de  Evangelische  verhalen  o.  a.  daarom  niet  geloofwaardig,  om- 
dat zij  het  feit  behelzen  van  het  bestaan  van  een  volmaakt  type, 
waarin  aan  het  begin  van  een  ontwikkelingsreeks  de  idee  zich 
zou  hebben  uitgesproken.  Tot  zoover  was  deze  beweering  op 
zijn  standpunt  gegrond.  Concludeerde  hij  daaruit  tot  de  on- 
waarheid van  het  feit,  dan  ging  hij  te  ver.  Hij  had  alleen 
regt  om  te  zeggen,  al  hetgeen  ik  weet  van  geschiedkundige 
ontwikkeling,  enz.,  enz.  verbiedt  mij  te  gelooven,  dat  in 
Christus,  den  eersteling  van  een  nieuw  geslacht,  de  vol- 
maaktheid zou  aanwezig  zijn  geweest.  Kon  evenwel  Strauss 
vroeger  welligt  hopen ,  erkenning  van  dit  bezwaar  bij  allen  te 
vinden  of  mettertijd  te  verwerven,  hij  kan  dit  nu  stellig  niet 
meer.  Waarom?  Is  er  een  nieuwe  bron,  een  authentieker 
Evangelie  ontdekt,  kan  de  externe  kritiek  thands  over  meer 
hulpmiddelen  beschikken  dan  vroeger,  neen,  maar  Ewald  is  tot 
de  volkomen  ontwikkeling  van  een  schoon  denkbeeld  gekomen. 
Hij  bestudeert  de  geschiedenis  van  het  volk  Israël  en  verkrijgt 
als  resultaat,  dat  de  verschijning  van  Jezus  Christus  niet  als 
de  aanvang  eener  nieuwe  periode,  maar  als  vrucht  en  loon 
van  al  het  streven  der  oude  bedeeling  moet  worden  aangemerkt , 
zoodat  het  N.  ï.  de  rijpe  vrucht  slechts  is  van  het  oude.  "Er 
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is,  schrijft  Ewald,  (wij  ontleenen  deze  aanhaling  aan  Prof. 
Hoekstra's  verslag  van  E's.  werk."  Zie  St.  II  van  dit  Tijdschr.) 
Er  is  wel  geen  volk,  hetwelk  niet  het  hoogste,  naar  hetwelk  het 
met  geheel  zijne  ziel  en  met  volhardend  streven  welligt  eeuwen 
achtereen  zoekt  en  haakt,  eindelijk  in  één  zijner  leden  volko- 
men bereikt  mogt  zien.  Al  zijne  edelste  krachten  en  verhe- 
venste  ^^Bestrebungen"  schijnen  zich  op  dezen  Eenen  vereenigd 
te  hebben ,  in  Wien  zij  dan  ook  ligt  een  bewonderenswaardigen 
en  boven  verwachting  hoogen  trap  bereiken. 

Bij  de  edelste  en  door  strijd  zich  al  hooger  verhefiende  vol- 
ken vereenigt  zich  het  hoogste  strijden  en  streven  in  de  zamen- 
gedrongene  kracht  van  ëénen  enkele  juist  dan  het  ligtst,  als  zij 
gekomen   zijn   aan   de   grens   eener  lange  periode  der  geschie- 
denis.   Zoo  vereenigde  zich  al   het  schoonste  en  verhevenste, 
naar  hetwelk  de  Grieken  streefden  in  den  eenen  Alexander,  en 
het  beste  waartoe  zich   de  Bomeinen  konden  verheffen,  in  den 
eenen   Julius  Caesar,  nog  werd  onder  de  Arabieren  later  Mo- 
hammed zulk  een  held.     Ook  in  Israël  drong  zich  eindelyk  al 
het  heerlijkste  en  onsterfelijkste,  wat  in  dat  volk  sedert  eenwen 
en  duizendtallen  van  jaren   immer  gehoopt  en  gezocht  was,  in 
de  werkelijkheid   van  Jezus  van  Nazareth  zamen.     Maar  gelijk 
het  hoogste  lijden  en  streven  van  dit  volk  sedert  de  tijden  der 
stichting  van  de  gemeente  des  waren  Gods  in  Israël  oneindig 
verhevener  en  goddelijk   noodzakelijker   was  dan  alles,  wat  an- 
dere volken  voor  hun  hoogste  levensdoel  hielden;  gelijk  verder 
dit   laatste    doel   van    allen    edelen   arbeid   dezes  volks  in  den 
loop   der  tijden,    ook  onder  de  meest  afwisselende  lotgevallen, 
ja  onder  de   langdurigste  verdonkeringen ,  steeds  met  meerdere 
klaarheid   op  nieuw   erkend   en  met  meerderen  ijver  nagejaagd 
was;  —  zoo  was  nu  in   Christus   een  held   verschenen  in  de 
wereld,    veel    onaanzienlijker  naar    den   schijn,  veel   spoediger 
voorbijgaand  en  zwakker,  dan  de  zoo  even  genoemde,  en  toch 
oneindig  verhevener,    magtiger   en  onsterfelijker,  dan  zij  allen. 
Nu  was  het  hoogste  gekomen  wat  zich  denken  liet  als  vracht 
en   loon   van  allen  strijd  en  als  kroon  der  onafzienbare  schare 
van   godsmannen  in   Israël,    waarop  klaarder   of  duisterder  de 
hoop  en  het  verlangen  van  al   het  edelste  verleden  gerigt  was, 
en  wat  voor  alle  toekomst  nog  ongelijk  veel  hoogere  beteekenis 
hebben   moest;   maar  gekomen  nog  oneindig  reiner,  en  daarom 
ook  oneindig  meer  door  zijn  eigen  werken  en  lijden,  dan  door 
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dat  van  alle  vroegere  godsmannen/'  Nn  kan  men  alweder  deze 
beschouwing  als  historisch  aanmerken  of  er  de  hooge  geniali- 
teit van  bewonderen,  maar  als  onhistorisch  ter  zijde  leggen, 
Strauss  en  iedere  eerlijke  beoefenaar  der  wetenschap  kan  na 
Ewalds  opmerking,  na  zijn  geheele  werk  niet  meer  tegen  de 
geloofwaardigheid  der  Evv.  als  bezwaar  doen  gelden,  dat  zij 
het  hoogste,  het  volmaakte  aan  den  aanvang  stellen  eener  nieuwe 
ontwikkelingsreeks,  of  hij  moet  eerst  Ewald  wederlegd  hebben, 
die  van  Christus  juist  het  produkt  maakt  van  een  langzaam 
zich  ontwikkelend  en  altijd  rijpend  verleden;  hij  moet  eerst 
aantoonen,  dat,  naar  het  treffend  beeld  van  een  onzer  dichter- 
lijke landgenooten ,  het  geheele  Oude  Testament  niet  zwanger 
gaat  van  den  Christus. 

Blijkt  nu  bij  ernstig  en  nadenkend  onderzoek,  dat  Ewald 
regt  heeft,  zoo  is  ten  dezen  opzigte  het  standpunt  der  histo- 
rische kritiek  hooger  gerezen,  daar  zij  een  nieuw  feit  en  wel 
een  der  belangrijkste  in  hare  empirie  heeft  opgenomen,  dat  in 
verband  roet  andere  feiten  de  geloofwaardigheid  der  Evangeli- 
sche voorstelling  van  den  Christus  kan  helpen  staven.  Op  deze 
wijze  dus  zullen  de  bezwaren  welligt  langzamerhand  vallen, 
daar  ik  op  deze  wijze  mij  oefen  in  de  kennis  der  bepaling  van 
het  geloofwaardige,  iets,  ik  herhaal  het,  waarmede  de  histo- 
rische kritiek  zich  uitsluitend  heeft  bezig  te  houden.  Maar  hoe 
ik  ooit  ter  wereld  door  een  uitwendig  gezag  erkennen  kan  iets 
te  zien,  wat  ik  bepaald  niet  zie  (hier,  indien  het  zoo  is,  de 
geloofwaardigheid  der  Evv.  bijv.)  verklaar  ik  niet  te  begrijpen; 
en  hoe  ik  een  geloofwaardigheid  kan  erkennen,  die  ik  niet  zie 
(die  zich  niet  zelve  aan  mijn  rede  en  gevoel  opdringt)  ook  daar- 
van, ik  beken  het  in  allen  ernst,  vorm  ik  mij  evenmin  een 
denkbeeld  hoegenaamd. 

Door  eigen  oogen  zien,  blijft  dus  de  leus  onzer  historische 
kritiek,  en  zien  wij  nog  niet  veel  door  eigen  oogen,  wij  kun- 
nen, om  volkomen  zekerheid  te  erlangen,  toch  niet  door  an- 
derer  oogen  gaan  zien. 

Ik  moet  nog  op  een  dwaling  opmerkzaam  maken,  die  in 
mijn  oog  een  rustig  historisch-kritisch  onderzoek  volkomen 
onmogelijk  maakt.  Het  is  deze,  dat  het  resultaat  van  dat 
onderzoek,  wat  de  geloofwaardigheid  der  Evv.  Berigten  enz. 
hetreft,  noodzakelijk  zijn  moet  Ja  of  neen^  m.  a.  w. ,  dat  het 
altijd  tot  de  uitspraak  moet  leiden ,  voor  het  Evangelie  bijvoor- 


206  HISTORISCH-KKITISCHE   BBOINSBLBN. 

beeld,  het  is  geheel  vaar  of  het  is  geheel  valsch!  Ik  ken  geen 
ongelukkiger   grondstelling   voor   historische   kritiek  dan  deze. 
Niet   als  of  ik  mij    haar   niet  verklaren  kon.    Integendeel  ik 
begrijp  haar   volkomen.     De   Bijbel  is  ons  dierbaar  geworden, 
dierbaar  als  de  ouderlijke  woning.     Wij  zijn  in  den  Bijbel  op- 
gevoed ,   wij   hebben  er   ons  altijd  zoo  gelukkig ,  zoo  rustig  in 
gevoeld.     Nog  wordt  door  dien  Bijbel  ons  geestelijk  leven  ge* 
voed  en  onderhouden.    In  dien  Bijbel,  in  die  woning  klinken 
de  stemmen  van  ons  voorgeslacht,   dat  geleden  heeft,  geweend 
en   gehoopt  als   wij.    Aan   den   wand   dier  woning  vinden  wij 
de  portretten  opgehangen  van  de  voorvaderen  onzer  vroomheid. 
Hier  is  Abraham  ouder  de  schaduw  zijner  tente,  ginds  is  Jo- 
seph,  onder  de  vleugelen  van  zijn  kuischen  schutsengel  veilig, 
ginds   grijpt  David   naar  de   harp  om  van  zijn  Herder  te  zin- 
gen,  die  het  ook  ons  immers  aan  niets  laat  ontbreken.  Daar 
wandelen   wij   de   welbekende   galerijen   der   ouderlijke   woning 
door,   hier  treft  ons   het  liefdevol  oog  van  Johannes,  daar  de 
aandoenlijke  traan   van    Petrus,   ginds   de   majesteit  van  Pau- 
lus.     En  al  gaande  weten  wij ,  dat  er  overal  voetstappen  liggen 
van   den   Heiland.     Hier  staat  nog  een   woord  aan  den  wand 
geschreven,  dat  in  de  pijnlijkste  ure  ons  heeft  getroost  en  be- 
moedigd ,  daar  ontcijferen  wij   nog  een  spreuk ,  die  wij  aan  de 
knieën  onzer  moeder  hadden  geleerd.   Neen,  laat  ons  ook  hierin 
eerlijk  zijn  en  zeggen,  wat  wij  in  ons  vinden:  wij  hebben  den 
Bijbel  lief,  lief  als  onze  ouderlijke  woning,  lief  omdat  het  ons 
toeschijnt    als    of  geen    enkel    zonnestraaltjen  door  de  mistige 
wolken  breekt,  als  wij  bij  het  morgengebed  niet  door  een  dier 
goede  woorden  der  Schrift  zijn  verkwikt  en  versterkt !  Zullen  wij 
ons  dan  groot  houden,  alsof  die  Bijbel  voor  ons  niet  bestond? 
Zullen  wij  dan  niet  erkennen,  dat  het  ons  eenige,  welligt  veel 
moeite  en   strijd  heeft  gekost,  vóór  wij  objectief  konden  gaan 
beschouwen,  die  ouderlijke  woning,  waarom  vreemden  ons  uit- 
lachten, daar  wij    haar   zoo   mooi  vonden?    Immers  niet,  maar 
zal  dit   teeder  en    heilig   gevoel  niet  tot  ijdele  sentimentaliteit 
overslaan,  zoo   moeten  wij    onze  ouderlijke  woning  toch  einde- 
lijk eens  objectief  gaan  beschouwen.     Wij  treden  naar  buiten, 
wij    bezien  haar   van  alle  kanten.     De  keurders  verzeilen  ons, 
zij    doorwandelen    met   ons   het   geheele   huis.     Nu  willen  wij 
immers   al    hunne   aan-   en    opmerkingen    hooren.     Deze  loopt 
wat  ruw  tegen  een  portret  aan,  en  gene  laat  nog  al  vrij  onzin- 
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delijke  voetstappen  achter.     Het  zij  zoo.  Slechts  eene  zaak  wil- 
len wij  van  hen  niet  dulden.    Zij  moeten  de  ouderlijke  woning 
niet  willen   opknappen    en    moderniseeren ,    naar    "Jafetischen" 
boQwtrant,   maar   zij    mogen,  maar  zij  moeten  ons  zeggen,  als 
het  zoo  is,   dat   de  bouworde  al  zeer  vreemd,  dat  die  verdee- 
ling hoogst  ondoeltreffend  is,  dat  die  verdieping  welligt  inkort 
onhoudbaar  zal  zijn.     En  anderen  mogen  er  bij  komen  en  ons 
bewijzen  zonneklaar,  dat  dit  portret  niet  gelijkt,  eu  die  spreuk 
aan    den    wand    van    een    latere    hand  is,  en  die  stem  uit  het 
verleden  slechts  een  echo  onzer  eigene  stem  is ,  wij  zullen  hem 
niet  antwoorden:     Zwijg,   want  gij    moet  mijn  ouderlijke  wo- 
ning geheel  goed-  of  geheel  afkeuren.     Neen ,  zij  mogen  zelfs 
verder  gaan  en  zeggen:    Gij  denkt,  dat  uw  voorvaderlijke  wo- 
ning   zoo    oud   is,   doch    dit   venster   hier  en  die  deur  daar  is 
kennelijk  van  een  latere  bouworde,  en  toen  is  er  later  nog  een 
venster  en  nog  een  deur  bijgebouwd,  om  dat  er  destijds  in  de 
bonworde   een   tendentie  tot   symmetrie  heerschte.     Zullen  wij 
dit  welligt  in  den  beginne   niet   aangenaam  vindeh,  wij  zullen 
toch  het  ware  in  hunne  opmerkingen  erkennen,  en  zelfs  eindi- 
gen met  het  te  erkennen,   niet  noode  en  als  ondanks  ons  zel- 
ven,  maar  van  harte,  om  dat  ons  boven  de  liefde  tot  de  ouder- 
lijke woning  de  liefde  tot  de  waarheid  gaat. 

Doch  de  beeldspraak  duurde  reeds  lang  genoeg.  Wat  wij 
wilden  aantoonen  is  dit,  dat  de  liefde  voor  het  Evangelie  wel 
zeer  verklaarbaar  vaak  uitwerkt ,  dat  wij  niets  tegen  het  Evan- 
gelie kunnen  hooren,  maar  dat  de  onpartijdige  onderzoeker 
dat  gevoel  toch  te  boven  moet  komen,  zal  zijn  onderzoek  rus- 
tig zijn.  Wij  deinzen  voor  de  consequentiën  van  deze  stelling 
geenszins  terug.  Ik  weet  het:  men  zal  mij  toeroepen,  gij  ver- 
nietigt allen  vasten  bodem,  ik  zal  voortaan,  op  de  eene  blad- 
zijde des  Bijbels  gekomen,  niet  meer  weten,  of  ik  op  de  vol- 
gende niet  bedrogen  wordt.  Wat  heb  ik  aan  een  Bijbel,  waarvan 
het  niet  zeker  en  ontwijfelbaar  vaststaat,  dat  hij  mij  nooit 
misleidt  en  nooit  in  plaats  van  feiten  verdichtselen  geeft?  Ik 
begin  met  te  herinneren  aan  mijne  onderscheiding  tusschen 
ongeloofwaardigheid  en  onwaarheid,  maar  in  de  tweede  plaats 
moet  ik  iederen  deskundigen  en  het  liefst  die  geloovige  en 
uitnemende  godgeleerden,  die  op  het  historisch  standpunt  ze- 
kerheid beweeren  te  hebben,  in  allen  ernst  afvragen:  nu  men 
u  heeft  aangetoond,    dat   uw   historisch    standpunt    tot    scep- 
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ticisme  voert,  weet  gij  nu  een  ander  middel,  dan  u  zel?en 
d.  i.  uw  eigen  zedelijke  en  verstandelijke  denkbeelden  tot 
maatstaf  te  nemen,  niet  ik  herhaal  het  van  de  waarheid  maar 
van  de  geloofwaardigheid  van  een  berigtP  Weet  gij  een  ander 
middel,  zegt  het  ons  in  den  naam  onzer  rust  en  van  den  vrede 
onzer  ziel.  Zoolang  gij  mij  niet  anders  geeft  dan  uw  gebrek- 
kig historisch  standpunt,  dan  een  verzameling  van  schriften 
waarvan  uwe  geachtste  vertegenwoordigers  niet  kunnen  zeg- 
gen wie  het  eerste  geschreven  heeft,  noch  of  het  tweede  zoo 
uit  de  handen  der  voorgegeven  schrijvers  is  gekomen  enz., 
zoolang  gij  mij,  opdat  ik  er  mijn  zaligheid  opbouwe,  niets  an- 
ders schenkt  dan  het  getuigenis  van  een  zekeren  Eusebius,  dien 
ik,  ongeletterde,  niet  het  genoegen  heb  van  te  kennen  en  het 
woord  van  den  heer  Fapias,  wien  ik  mij  evenmin  herinner  ooit 
ontmoet  te  hebben,  zoolang  gij  mij  met  groote  woorden  heen 
zendt  als:  historische  vastheid  en  wat  iets  meer  zegt,  beweer 
ik  dat  gij  evenmin  of  liever  stellig  minder  zekerheid  hebt  dan 
ik,  en  dat  ik  dus  geen  vasten  bodem  kan  wegnemen,  die  niet 
bestaat.  Waar  klemt  gij  u  aan  vast,  waar  steunt  gij  op?  Ver- 
onderstelt, verdedigers  van  het  historische  standpunt,  de  ge- 
meente is  ontrust  geworden,  sommige  twijfelingen  zijn  haar 
medegedeeld,  sommige  bezwaren  des  ongeloofs  zijn  haar  geopen- 
baard. Haar  geloof  is  geschokt.  Wij  beiden  nemen  aan,  haar 
onder  Gods  zegen  tot  rust  te  brengen.  Qij  begint  een  lange 
en  geleerde  redeneering  uit  een  of  andere  Isagogiek  overge- 
schreven of  door  u  zei  ven  vervaardigd.  Wie  luistert  er  nog,  als 
het  eerste  kwartier  verloopen  is?  Niemand.  Dat  is  alles  goed, 
als  men  geleerd  is,  zegt  de  een  tot  den  ander,  maar  wij  moe- 
ten al  die  bewijzen  maar  gelooven  op  het  woord  van  den  leer- 
aar. Nu  treedt  de  verdediger  van  het  empirisch-kritisch  stand- 
punt op.  Hij  zou  aldus  kunnen  beginnen:  Ik,  die  de  eer 
heb  voor  u  te  staan,  ben  u  onbekend.  Gevoelt  gij  voor  mij 
eenig  vertrouwen  in  uw  hart?  Neen,  antwoordt  men,  uw  uiter- 
lijk enz.  bevalt  mij  niet,  en  tot  elkander  spreken  de  hoorders 
nog  veel  sterker  hunne  overtuiging  uit,  dat  ik  hun  niets  dan 
wantrouwen  inboezem.  Ik  lees  dat  wantrouwen  op  hun  gelaat 
en  ga  voort  met  te  zeggen :  Gij  wantrouwt  mij ;  wanneer  er  na 
iemand,  een  mijner  vrienden,  mijner  leerlingen  in  deze  vergade- 
ring opstond ,  die  u  zeide ,  dat  ik  uw  vertrouwen  waardig  ben : 
zou   dat    uw   indruk,    van    mij    ontvangen,   terstond  verande- 
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ren?  Immers  neen,  want  gij  kunt  het  heimelijk  gevoel  van 
wantrouwen  niet  wegredeneeren.  Leert  hieruit  een  eersten  in- 
druk vast  te  houden,  tot  een  voldoende  reden  dien  vernietigt. 
Gij  twijfelt  aan  de  Evangeliën.  Waarom?  Sommigen  zeggen, 
dat  het  met  hun  geloofwaardigheid  niet  te  best  staat.  Ik 
wist  niet,  dat  gij  uw  oordeel  over  geloofwaardigheid  terstond 
van  eens  anders  oordeel  afhankelijk  maaktet.  Maar,  zegt  gij, 
ik  heb  zelf  twijfelingen  en  argwaan.  Waaromtrent  bestaan  die 
twijfelingen  ?  Omtrent  sommige  geschiedkundige  feiten.  Omtrent 
sommigen,  of  omtrent  allen?  Omtrent  sommigen:  welnu,  laat 
die  rusten  voor  een  tijd  en  houdt  u  aan  hetgeen  gij  gelooft, 
aan  hetgeen  waaraan  gij  eerlijk  niet  twijfelen  kunt  en  meldt  mij 
intusschen  den  grond  van  uw  twijfelen.  Vindt  die  twijfel  zijn 
grond  in  een  of  andere  uwer  subjectieve  overtuigingen  en  voor- 
oordeelen,  ja  dan  neen?  Zoo  neen,  durft  vrij  verwerpen,  wat  gij 
niet  gelooven  kunt ,  maar  werpt  in  ^s  Hemels  naam  daarom  niet 
weg  wat  gij  gelooven  moeó,  zedelijk  moet,  of  werpt  den  geldzak 
verre  van  u,  omdat  gij  er  een  valschen  gulden  in  meent  te  ont* 
dekken.  Maar  gij  twijfelt  aan  de  echtheid  van  al  de  guldens? 
Dit  is  niet  waar,  dit  is  niet  eerlijk,  er  is  een  zeker  minimum, 
waarvan  gij  niet  durft  zeggen,  dat  het  u  volstrekt  ongeloof- 
waardig, onwaarschijnlijk  voorkomt.  Houdt  dat  minimum  vast, 
en  zegt  u  zei  ven  gerust,  dat  minimum  maakt  op  ons  den  in- 
druk van  waarheid. 

Zouden  wij  zoo  niet  verder  komen,  wanneer  ik  vervolgens, 
waar  ik  kan,  op  het  historisch  karakter,  op  overeenstemming 
der  Evv.  zouder  afschrijven,  enz.,  enz.  de  aandacht  vermag 
te  vestigen,  en  nu  heb  ik  mij  nog  niet  gerigt  tot  het  hart  en 
de  conscientie  mijner  hoorders,  maar  alleen  het  geschiedkundig 
geloofwaardige  in  bescherming  genomen,  ledereen  weet,  dat 
ik  daarin  nog  een  oneindig  krachtiger  wapen  zal  vinden,  een 
wapen,  dat  door  de  consequente  verdediger  van  het  historische 
standpunt  niet  mc^  gebezigd  worden,  daar  hart  en  conscientie 
nog  al  subjectieve  zaken  zijn.  Nu  het  mij  echter  vergund  is 
op  hart  en  conscientie  een  beroep  te  doen,  zal  ik  door  die 
natuurlijke  en  noodzakelijke  associatie  van  ideën  en  gevoe- 
lens, die  mij  insgelijks  uit  de  ervaring  bekend  is,  hoogstwaar- 
schijnlijk het  geloof  aan  de  geloofwaardigheid  herstellen,  waar 
het  geschokt  werd. 

Dat  dus   de  gemeente  den  eenvoudigen  indruk  der  waarheid 
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vasthoude,  en  datgene  wat  zich  niet  als  toaarAeid  aan  haai 
voordoet  verwerpe.  Intusschen  zal  de  historische  kritiek,  vooral 
steunende  op  psychologie,  de  wetten  trachten  vast  te  stellen , 
volgens  welke  een  berigt  geloofwaardig  is  of  niet. 

Uit  een  christelijk  standpunt  nu  ben  ik  geheel  geregtvaar- 
digd,  daar  ik  in  dien  gemeenschappelijken  indruk,  dien  de  ge- 
meente in  haar  boezem  van  de  Evangelische  waarheid  bewaart, 
de  getuigenis  begroet  van  Gods  Geest. 

Voorts  moet  men  niet  voorbijzien,  dat  onze  historisch-kritische 
conscientie  teederder  wordt,  naarmate  onze  wetenschappelijke 
kennis  zich  uitbreidt.  Veronderstel,  ik  heb  nooit  iets  van  na- 
tuurwetten gehoord.  Neem  ik  nu  een  wonderverhaal  op  be- 
trekkelijk losse  gronden  aan,  dan  heb  ik  mijn  conscientie  niet 
verkracht,  daar  zij  op  dit  punt  niet  bestond.  Heb  ik  daaren- 
tegen een  uitgebreide  kennis  van  de  natuur,  als  van  het  heerlijk 
werk  Gods,  waarin  onverbrekelijke  eenheid  en  harmonie  schijnt 
te  heerschen,  zoo  handel  ik  ligtzinnig  en  onverantwoordelijk, 
wanneer  ik  zander  onwederleghare  redenen  (althands  aanvanke- 
lijk onwederlegbaar  voor  mij  zelven)  eenig  wonder  geloof  of  in 
het  algemeen  zoo  gemakkelijk  mij  laat  vertellen,  dat  God  tel- 
ken oogenblik  in  de  natuur  ingrijpt.  Heb  ik  nooit  iets  ver- 
nomen van  interpolaties,  onechte  bestanddeelen  enz.,  ik  zaleen 
geschrift,  dat  zich  en  gros  als  geloofwaardig  aan  mij  voordoet, 
gaaf  mogen  aannemen ,  terwijl  ik  in  het  tegenovergestelde  geval 
er  gedurig  op  uit  moet  zijn,  of  daar  ook  kaf  onder  het  koren 
schuilt.  Wil  men  het  eerste  geval  de  onschuld  des  geloofs  noe- 
men, zoo  is  mij  dit  wel,  mits  men  aan  die  uitdrukking  vol- 
strekt geen  ironisch  denkbeeld  hechte.  Men  ziet ,  dat  ook  hier 
de  wetenschap  een  geheel  zedelijken  grondslag  heeft,  dien  men 
toezie  te  bespotten  of  te  loochenen.  Ik  eerbiedig  uw  geloof, 
wanneer  het  geen  bijgeloof  is,  eerbiedig  mijn  twijfel,  wanneer 
die  geen  onzedelijken  grond  heeft,  maar  dwing  mij  niet  iets 
op  dezelfde  voorwaarden  te  gelooven,  als  waarop  het  n  geloof- 
waardig voorkomt.  Ik  eerbiedig  uw  geloof  en  zal  u  onge- 
vraagd met  mijne  twijfelingen  niet  lastig  vallen,  maar  als  gij 
zelf  begint  te  twijfelen,  ontken  dan  dien  twijfel  niet,  noch 
smoor  de  stem  uws  gewetens.  Gij  zult  het  voor  Gtod  hebben 
te  verantwoorden  en  het  kon  wel  zijn ,  dat  uw  geloof  moeije- 
lijker  voor  den  Hartenkenner  te  verantwoorden  viel  dan  mijn 
twijfel  of  omgekeerd. 
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Hebben  wij  tot  hiertoe  getracht  de  methode  vast  te  atellen, 
die  wij  bij  de  historische  kritiek  behooren  te  volgen,  wij 
willen  nu  beproeven,  die  methode  voor  een  bepaald  verhaal 
in  toepassing  te  brengen.  Is  in  het  algemeen  de  vraag  niet 
uit  te  maken:  Comment  on  invente,  wij  moeten  er  naar  stre- 
ven, die  vraag  bij  ieder  bijzonder  geval  te  beslissen,  niet 
natunrlijk  a  priori  maar  a  posteriori.  Ik  ga  bij  het  in  toe- 
passing brengen  van  de  methode  der  empirische  kritiek  wel 
degelijk  van  de  veronderstelling  uit :  Wonderen  zijn  in  abstracto 
onmogelijk,  terwijl  ik  wonder  noem  het  verbreken  van  een  wet. 
Algemeene  wetten  worden  niet  verbroken.  Die  veronderstelling 
is  mij  niet  door  een  a  prioristische  wijsbegeerte,  maar  door  de 
wijsbegeerte  der  ervaring  geschonken,  welke  mij  het  bestaan 
van  zulke  algemeene  wetten  en  mitsdien  de  onmogelijkheid  van 
wonderen  in  abstracto  leert.  Door  die  zelfde  ervaring  zeg  ik 
tevens  terstond:  Ik  neem  het  verbreken  van  een  algemeene 
natuur-  of  geesteswet  dan  alleen  aan,  wanneer  ik  van  het  be- 
staan eener  tegenwerkende  oorzaak  overtuigd  ben.  (Ik  toonde 
dit  aan  bij  het  voorbeeld  van  Baco.)  Meldt  mij  eenig  berigt 
het  verbreken  van  zulk  een  wet  zonder  mij  tevens  van  die 
tegenwerkende  oorzaak  te  verwittigen,  zoo  verklaar  ik  mij  ge- 
wetenshalve  niet  geregtigd  het  aan  te  nemen,  m.  a.  w.  het 
als  geloofwaardig  te  erkennen.  Zoo  zal  ik  bijv.  de  wonder- 
verhalen der  Evangeliën  dan  mogen  aannemen  als  geloof- 
waardig, wanneer  het  vaststaat,  dat  in  de  tegenwoordigheid 
van  Jezus,  den  vlekkeloozen  Zoon  des  menschen,  een  somtijds 
tegenwerkende  oorzaak  gelegen  heeft  kunnen  zijn  en  werkelijk 
gelegen  geweest  is  voor  het  werken  eener  algemeene  natuurwet. 
Ik  moet  hierbij  echter  nimmer  vergeten,  dat  die  zondeloos- 
beid  van  Jezus  eerst  weder  niet  philosophisch ,  maar  historisch 
moet  gewaarborgd  zijn  en  mij  tevens  op  algemeen  wetenschap- 
pelijke gronden  moet  gebleken  zijn,  dat  door  den  moreelen 
toestand  van  eenig  wezen  een  invloed  op  het  gevolg  eener  alge- 
meene natuurwet  kan  worden  uitgeoefend. 

Waar  ik  nu  de  empirische  methode  ook  voor  de  kritiek  aan- 
beveel ,  moet  ik  nog  op  een  hulpmiddel  wijzen ,  dat  welligt  me- 
nigen  geleerde  verdacht  in  de  ooren  klinkt.  Ik  meen  het  regt 
te  hebben  van  een  zeer  krachtig  hulpmiddel  voor  de  bepaling  van 
de  al  of  niet  geloofwaardigheid  van  eenig  berigt  te  mogen  zien 
iQ  onze  verbeeldingskracht  (imaginatie).  Deze  welligt  te  veel  ver* 


212  HISTORISOH-KBITISOHE   BEGINSELEN. 

waarloosde  en  toch  zoo  uitnemende  eigenschap  van  onzen  geest 
zal  ons  in  staat  stellen  om  het  verloop  van  feiten,  de  toedragt 
van  zaken  ons  helder  voor  den  geest  te  brengen,  zoo  als  zij 
ons  wordt  medegedeeld.  Door  deze  imaginatie  niet  vrij  maai 
gebonden  aan  de  gegevens  van  een  verhaal  te  laten  werken, 
zullen  wij  bij  ieder  feit,  dat  ons  medegedeeld  wordt,  als  tegen- 
woordig zijn  en  dus  daardoor  veel  spoediger,  ja  onmiddellijke! 
een  fout  ontdekken,  die  mij  het  verhaal  als  onhistorisch  doet 
verwerpen,  omdat  ik  zeggen  zal:  zoo  kan  het  niet  gebeurd  zijn, 
onmogelijk.  Met  dien  uitroep  zal ,  wanneer  mijn  historische  takt 
juist  is,  nooit,  ik  herhaal  het,  een  onwaar  oordeel  geveld  zijn, 
want:  Gij  verhaalt  mij  iets  en  ik  antwoord  u,  dat  kan  zoo 
niet  gebeurd  zijn ,  onmogelijk.  Nu  verzekert  gij  mij :  het  is 
toch  waar.  Dat  is  mogelijk,  zal  ik  u  antwoorden,  maar  dan 
moet  gij  het  mij  anders  vertellen,  dan  moet  gij  mij  die  en  die 
lacunes  aanvullen  in  uw  verhaal,  die  dit  bij  mij  uitwerken,  dat, 
als  ik  mij  met  mijne  imaginatie  bij  het  door  u  meegedeelde 
verplaats ,  ik  op  eenmaal  stuit  en  de  draad ,  die  de  gebeurtenis- 
sen aan  elkander  hecht,  afgebroken  wordt. 

Ik  meen,  dat  wij  nooit  minder  in  staat  zijn  historische 
kritiek  uit  te  oefenen,  dan  waar  wij  onze  verbeelding  niet  la- 
ten werken,  d.  i.  wanneer  wij  niet  als  medeleven  met  de  feiten, 
die  ons  worden  medegedeeld. 

Hieruit  volgt  dat,  waar  ik,  zelf  overtuigd  van  de  geloofwaai- 
digheid  van  een  verhaal,  die  geloofwaardigheid  (ik  zeg  wederom 
niet:  die  waarheid)  aan  een  ander  wil  aantoonen,  ik  evenzeei 
op  zijn  verbeelding  moet  werken,  en  dus  noodwendig  het  vei- 
haal  dramatiseeren  moet.  Ik  volg  hierbij  volkomen  dezelfde 
methode,  als  die  ik  bij  het  beoordeelen  van  een  dramatisch  ge- 
dicht pleeg  te  gebruiken.  Zal  een  drama  schoon  d.  i.  waai 
zijn,  dan  dien  ik  alles  gemotiveerd  te  vinden.  Vooronderstel, 
om  een  voorbeeld  te  noemen ,  Shakespeare  had  eens  gehoord  van 
een  zekeren  koning  Lear,  die  in  zulk  een  bijzonderen  onge- 
lukkigen  toestand  van  schrikkelijken  waanzin  en  blindheid  was 
vervallen.  Die  waanzin  heeft  hem  getroffen  en  geroerd.  Nu 
schildert  hij  mij  dien  waanzin  en  blindheid  met  treffende  kleu- 
ren. Zal  ik  die  beschrijving  een  tragedie  noemen  ?  Immers  niet. 
Ik  zal  geen  tragisch  effekt  ondervinden ,  d.  i.  die  tragedie  zal 
zich  niet  als  waar  aan  mij  opdringen,  wanneer  ik  niet  zie  die 
miskende,   die   teedere   Cordelia,    die  daar  staat,    zonder  dooi 


BISTOKISGH-KRITISCHE   BEGINSELEN.  2L3 

haar  vader  te. worden  gezien,  wanneer  ik  niet  weet,  hoe  Lear 
zich  van  zijn  dochter  vervreemd  heeft,  enz.  enz.  Of  noemt  gij 
het  volgende  tragisch  waarp  Iemand  is  op  den  grond  getni- 
meld,  heeft  zich  bij  het  opstaan  het  hoofd  gestooten,  is  toen 
bet  raam  uitgevallen,  heeft  daarbij  zijn  kind  verloren,  is  toen 
bankroet  gegaan  en  is  eindelijk  in  het  water  gerold.  Dat 
noemt  gij  zeer  ongelukkig,  maar  treft  u  naauwelijks,  als  het  u 
verhaald  wordt.  Datgene  nu,  waardoor  een  tragedie  u  waar 
toeschijnt,  zoodat  gij  geroerd  wordt,  is  evenzeer  de  voorwaarde, 
waarop  een  berigt  u  geloofwaardig  voorkomt.  Geeft  iemand 
zich  nu  uit  voor  een  tragedie-schrijver,  dan  noemt  gij  zijn 
werk,  is  de  genoemde  voorwaarde  vervuld,  een  tragedie.  Geeft  ^ 
iemand  zich  daarentegen  uit  voor  een  historie-schrijver,  dan 
noemt  gij,  bij  het  vervuld  zijn  derzelfde  voorwaarde,  zijn  ver- 
haal een  historisch,  d.  i.  geloofwaardig  berigt. 

Daar  bet  er  mij  om  te  doen  is  hier  vooral  wel  begrepen  te 
worden,  zoo  zal  men  mij  vergunnen  eenigzins  langer  bij  dit* 
zelfde  stil  te  staan  en  nog  een  voorbeeld  ter  verduidelijking 
aan  te  halen  en  wel  van  de  Tubingsche  kritiek  ontleend.  Banr 
wil  aantoonen,  gelijk  men  weet,  dat  de  Handd.  der  App.  geen 
historisch  geschrift  is.  Hij  tracht  dit  te  doen  door  ieder  ver- 
haal van  dit  boek  uit  een  historisch  kritisch  oogpunt  gade  te 
slaan.  (Want  het  is  ons  reeds  gebleken,  bij  den  aanvang  van 
dit  opstel,  dat  de  Tubingsche  school  van  de  waarneming  der 
enkele  feiten  in  de  historische  stof  heeft  moeten  uitgaan).  Hij 
is  genaderd  tot  het  verhaal  van  de  gevangenneming  van  Fau- 
lus  te  Philippi.  Hij  noemt  dit  verhaal  onhistorisch  onder 
anderen y  omdat  hij  zich  niet  psychologisch  verklaren  kan, 
waarom  de  overheid  der  stad  des  avond  zoo  vergramd  is  op 
Faulus  en  Silas  en  des  anderen  daags,  vroeg  in  den  morgen, 
op  eens  zoo  is  omgeslagen,  dat  zij  hunne  loslating  beveelt. 
Evenmin  kan  hij  het  zich  duidelijk  maken,  waarom  de  stok- 
bewaarder eerst  zoo  bevreesd  is,  dat  men  uit  het  wegloopen 
der  gevangenen  tot  zijn  pligt verzuim  zal  besluiten,  zóó  dat 
hij  zich  zei  ven  van  het  leven  wil  berooven,  terwijl  hij  later, 
naar  het  Baur  toeschijnt  zonder  de  minste  reden,  Paulus  en 
Silas  in  zijn  huis  neemt,  daar  hij  hen  veeleer  had  behooren  te 
vragen,  in  de  gevangenis  weder  te  keeren.  Evenzeer  bevreemdt 
het  hem,  dat  Faulus  later  zoo  op  zijn  stuk  staat,  dat  hij  Fhi- 
lippi  niet  heimelijk  wil  verlaten,  terwijl  hij  toch  de  gevangenis 
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reeds  yerlaten,  en  zich  in  het  hais  van  den  stokbewaarder  be- 
geven had.  Na  kan  men  al  deze  opmerkingen  aan  vitzucht 
toeschrijven  en  hare  ongegrondheid  aantoonen,  maar  vóór  dat 
men  dit  aan  Baur  gedaan  heeft  zal  men  toch  moeijelijk  van 
hem  kannen  vergen ,  dit  berigt  aangaande  Paulus  gevangenschap 
te  Philippi  voor  geloofwaardig  te  houden,  en  indien  men  hem 
op  dit  punt  evenmin  als  op  alle  anderen  kan  wederleggen, 
zou  hij  de  ongeloofwaardigheid  der  Handd.  bewezen  hebben. 
Nu  kan  toch  nog  alles  wat  in  de  Handd.  staat  waarheid^ 
letterlyke  waarheid  zijn.  Heeft  Baur  gelijk,  dan  zullen  de- 
zelfde feiten  mij  op  een  andere  wijze  moeten  verhaald  worden, 
vóór  ik  de  waarheid  er  van  zal  gevoelen.  Nu  schort  ik  mijn 
oordeel  op.  Waarom,  omdat,  altijd  in  de  vooronderstelling 
dat  Baur  gelijk  heeft,  het  verhaal  van  Lukas  een  psycholo- 
gisch wonder  bevat,  nl.  het  zonder  eenig  motief  omslaan  van 
een  overheid  tegenover  een  gevangen  man;  en  ik  in  de  histo- 
rische kritiek  van  dezen  stelregel  uitga:  Ook  psyehologische 
wouderen  zijn  onmogelijk,  tenzij  door  het  berigt  zelf  voldoende, 
uit  tegenwerkende  oorzaken,  verklaard. 

Door  deze  verwarring  van  ongeloofwaardigheid  en  onwaar- 
heid zijn  dikwijls  in  de  historische  kritiek  vreemde  beweerin- 
gen gedaan.  Zoo  zegt  Dr.  Doedes:  (pg.  17)  alle  ^'Evange- 
listen melden  ons,  dat  Jezus  na  zijne  opstanding  uit  den  dood 
aan  zijne  discipelen  is  verschenen.  Maar  niet  alleen  spreekt 
de  een  van  verschijningen,  waarover  de  ander  zwijgt;  ook  ver- 
halen sommigen  uitdrukkelijk,  dat  alleen  Maria  Magdalena  den 
Heer  het  eerst  gezien  heeft «  terwijl  een  ander  berigt,  dat  al 
de  vrouwen,  die  grafwaarts  gingen,  te  gelijk  met  Maria  dooi 
eene  verschijning  des  Heeren  verblijd  zijn  geworden.  Nu  moet 
er  derhalve  onderzocht  worden,  wie  den  Heer  het  eerst  heeft 
gezien.  Maar  stil!  Hooren  wij  daar  niet  eene  stem,  die,  om 
te  bewijzen,  dat  Christus  niet  is  opgestaan  uit  den  dood,  zich 
ook  beroept  op  den  strijd  tusschen  de  verhalen  zijner  verschij- 
ningen ? Wij    zagen    het    niet    door    alle   Evangelisten 

eenparig  geboekt,  dat  alleen  aan  Maria  Magdalena  de  eerste 
verschijning  te  beurt  viel.  Dit  is  nu  de  strijd.  Wij  weten, 
dat  niet  alle  Evangelisten  dezelfde  verschijning  vermelden.  Dit 
is  de  afwijking.  Maar  hoe  dit  nu  iets  afdoet  tot  de  zekerheid 
van  's  Heeren  opstanding  zelf,  blind  als  wij  zeker  zijn ,  zien  wij 
tusschen  het  eerste  en  het  laatste  niet  den  minsten  zamenhang.'' 
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Laat  ik  met  Dr.  Doedes  overtuigd  zijn,  dat  inderdaad  de  op- 
standing van  Christus  historisch  vaststaat,  blind  als  ik  zeker 
ben  zie  ik  daarom  nog  niet  in,  hoe  hij  tusschen  het  wankelen 
van  berigten  en  de  zekerheid  aangaande  een  feit  geen  den 
minsten  zamenhang  bespeurt.  Wij  hebben  toch  wetten  voor 
het  Sagenhafte  en  het  historische  en  zag  ik  nu  bijv.  ten  opzigte 
der  vergezellende  omstandigheden  der  opstanding  van  onzen 
Heer  allerlei  afwijkingen,  verschillen  enz.  in  de  berigten  der 
Evangeliën,  dan  zou  ik  niet  zeggen:  de  opstanding  is  niet 
gebeurd,  maar  ik  zou  zeggen:  ik  weet  er  niets  van;  ik  zou 
zeggen:  zal  een  feit  van  zqoveel  belang  door  mij  aangenomen 
worden,  d.  i.  zal  mijne  wetenschappelijke  conscientie  geregtigd 
zijn,  het  berigt  van  zoodanig  een  feit  voor  geloofwaardig  te 
houden,  dan  moet  dat  berigt  niet  door  zijne  innerlijke  ver- 
scheidenheid het  aanzien  van  een  nu  eens  zoo  dan  weder  anders 
opgesierde  Sage  hebben,  maar  moet  er  uitzien  als  een  flink  his- 
torisch berigt,  dat  mij  van  een  belangrijk  feit  ook  de  verge- 
zellende omstandigheden  met  naauwkeurigheid  vermeldt. 

Ik  moet  dus  nog  eens  herhalen,  waarop  ik  allen  nadruk  leg. 
De  historische  kritiek  houdt  zich  alleen  bezig  met  de  geloof- 
waardigheid der  berigten,  geenszins  met  de  waarheid  der  in  de 
berigten  vermelde  feiten.  Heeft  men  niet  eenmaal  altijd  het 
regt  uit  de  geloofwaardigheid  van  een  berigt  tot  de  waarheid 
van  het  medegedeelde  te  besluiten,  men  heeft  nog  oneindig 
veel  minder  regt,  uit  de  ongeloofwaardigheid  der  berigten  tot 
de  onwaarheid  der  feiten  te  concludeeren. 

Ik  noem  dus  een  feit  een  cirkel,  waarvan  het  berigt  den 
omtrek  uitwischt  en  drie  punten  staan  laat.  Die  drie  punten 
zijn  nu  het  berigt  van  den  cirkel,  die  gezegd  wordt  eenmaal 
bestaan  te  hebbeu.  Zijn  die  punten  geloofwaardig,  dan  moet 
ik  door  den  passer  mijner  verbeelding  er  weer  een  cirkel  door 
heen  kunnen  trekken  en  dus  den  cirkel  kunnen  reconstru- 
eeren.  Bevind  ik  dan,  dat  de  drie  punten  in  een  regte  lijn 
zijn  gelegen,  dat  er  eigenlijk  slechts  twee  punten  zijn,  dan 
noem  ik  het  berigt  ongeloofwaardig^  maar  daarom  nog  niet 
onwaar,  daar  in  het  eerste  geval  het  derde  punt  verlegd,  in 
het  tweede  welligt  een  punt  uitgewischt  is. 

Eaakten  deze  beschouwingen  niet  een  der  gewigtigste  vraag- 
punten der  godgeleerde  wetenschap,  ik  zou  voor  deze  uitvoerige 
Prolegomena   verschooning   vragen;   ik   hoop,   dat   men    ze   der 
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aandacht  niet  onwaardig  zal  geacht  hebben,  vooral  ook  omdat 
zij  van  een  nieuwe  zijde  het  empirisch  standpunt  toelichten. 

Wij  willen  nu  de  psychologische  waarheid  en  mitsdien  de 
geloofwaardigheid  trachten  aan  te  toonen  van  een  zeer  klein 
gedeelte  van  het  Evangelisch  geschiedverhaal.  Getrouw  aan 
ons  beginsel  van  in  het  bewijzen  der  geloofwaardigheid  ons 
tot  de  verbeeldingskracht  onzer  medemenschen  te  rigten,  laten 
wij  in  deze  proeve  den  betoogtrant  opzettelijk  varen. 

Daar  wij  deze  proeve  door  nog  meerdere  hopen  te  laten  vol- 
gen ,  zullen  wij  ze  zamenvoegen  onder  den  gemeenschappelijken 
naam  van :  Pêychologische  êludiën  over  de  Evangeliën, 

Twee  opmerkingen  ten  besluite. 

Trekken  wij,  naar  wg  meenen  met  regt,  tegen  die  rigting 
te  velde  wier  hoogste  ideaal  het  schijnt  te  zijn,  de  mensche- 
lijke  wetenschap  uit  één  beginsel  af  te  leiden ,  althands  tot  één 
beginsel  terug  te  brengen,  zoo  sluit  dit  volstrekt  niet  in  zich, 
dat  wij  niet  voor  het  geheele  gebied  der  wetenschap  een  en 
dezelfde  methode  zouden  trachten  te  volgen.  Wij  willen  daarom 
ook  bij  deze  gelegenheid  nog  met  een  enkel  woord  doen  uitko- 
men de  eenheid  onzer  methode  voor  de  verschillende  onderzoe- 
kingen, waartoe  de  menschelijke  geest  geroepen  is.  Wij  kunnen 
toch  gemakkelijk  aantoonen,  dat  ook  ons  historisch-kritisch  be- 
ginsel volkomen  zamenhangt  met  onze  bestrijding  van  de  leer 
van  het  uitwendig  gezag  op  ieder  ander  gebied.  De  vraag,  die 
wi)  in  deze  inleiding  hebben  besproken,  laat  zich,  dunkt  mij,  tot 
deze  algemeen-wijsgeerige  stelling  terugbrengen.  Voor  ons  ia  niet 
het  een  of  ander  waarheid,  omdat  het  zich  in  een  geloofwaar- 
dig geschrift  bevindt,  maar  omgekeerd  iets  bevindt  zich  ineen 
geloofwaardig  geschrift,  omdat  het  waarheid  is.  Schijnt  deze 
stelling,  aldus  eenvoudig  uitgesproken,  aan  geen  twijfel  hoege- 
naamd onderhevig,  een  ieder  weet,  dat  zij  in  de  praktijk  en 
vooral  in  hare  consequentiën  nog  menigmaal  wordt  tegenge- 
sproken. Te  meer  daar  wij  voor  ons  er  terstond  dit  gevolg 
uit  afleiden:  kan  niets  voor  ons  waarheid  zijn,  (rnidai  het  ons 
door  een  geloofwaardig  geschrift  of  persoon  wordt  gemeld,  zoo 
hebben  mj  er  nietê  aan,  of  wanneer  ons,  onafhankelijk  van 
den  indruk,  dien  wij  van  den  inhoud  van  eenig  verhaal  ont- 
vangen, eene  zij  het  schijnbaar  nog  zoo  groote  zekerheid  ge- 
schonken wordt,  aangaande  het  middel  waardoor  zulk  een  ver- 
haal tot  ons  komt.     Wat  als  waarheid  aan  te  nemen  is,  moet 
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das  als  zoodanig  onmiddellijk  onder  het  bereik  onzer  waarne- 
ming vallen,  al  is  het  ook,  wat  zeker  niet  genoeg  herhaald 
worden  kan,  dat  die  waarneming  zoo  min  mogelijk  en  liefst 
in  het  geheel  niet  de  waarneming  van  den  enkele,  maar  zoo- 
veel mogelijk  oen  algemeen-menschelijke  waarneming  en  erva- 
ring zijn  moet. 

Wijknoopen  hieraan  geleidelijk  vast  de  uitdrukking  van  dat* 
gene,  wat  wij  ten  voordeele  der  historische  kritiek  wensehelijk 
achten.  Is  het  ons  streven  onze  kennis  van  het  geloofwaardige 
objectief  te  maken,  zoo  zou  het  ons  zeer  wensehelijk,  ja, 
hoogsthelangrijk  voorkomen,  wanneer  velen  dergenen,  die  men 
wel  eens,  welligt  niet  zonder  clericalen  hoogmoed,  de  '^onmon- 
digen'^  pleegt  te  noemen,  eenvoudig  en  getrouw,  bepaaldelijk 
met  betrekking  tot  de  Evangelische  geachiedenis ,  opteekenden 
waarom  zij  de  Evangelische  verhalen  als  ,  waarheid  aannemen. 
Godgeleerden  zijn  misschien  over  het  algemeen  te  veel  bevoor- 
oordeeld, dap  dat  het  getuigenis  der  leeken  ten  dezen  opzigte 
niet  soms  boyen  het  hunne  de  aandacht  zou  hehooren  te  trekken. 
Het  spreekt  van  zelf^  dat  wij,  konden  men^chen  van  allerlei 
stand  y  opyoeding  en  rigting  tot  zulk  eene  opteekening  beslui* 
ten,  als  door  ons  bedoeld  wordt,  wij  nog  slechts  een  zeer 
rawe  8t<rf  ter  bewerking  voor  ons  zouden  hebben;  maar  toch, 
in  ieder  geval,  een  stof  die  uitnemende  bijdragen  zou  leveren 
tot  eindelijke  vaststelling  der  voorwaarden,  die  vervuld  zullen 
moeten  zijn,  zal  eenig  berigt  door  ops  als  geloofwaardig  kun- 
nen worden  aangemerkt. 

Een  tweede  opmerking  betreft  de  verbeeldingskracht  (de  ima- 
ginatie), die  wij  als  krachtig  hulpmiddel  voor  de  historische 
kritiek  hebben  aangeprezen.  .  Wij  worden  nl.  in  onze  overtui- 
ging aangaande  de  deugdelijkheid  van  dit  middel  niet  weinig 
versterkt,  wanneer  wij  de  aandacht  vestigen  op  die  geschriften, 
die  in  onzen  tijd  bij  deskundigen  voor  meer  of  min  ideaal- 
historische  werken  worden  aangemerkt.  De  groote  historici 
van  alle  tijden,  maar,  stellig  niet  het  minst  van  onzen  tijd,  zijn 
er  steeds  op  uit,,  in  hunne,  beschrijving  der  geschiedenis  krach- 
tig en  nadrukkelijk  tot  onze  imaginatie  te  spreken.  Een  ieder 
zal  voorzeker  de  waarheid  dezer  opmerking  erkennen.  Wijzen 
wij  slechts  op  algemeen  bekende  historici:  op  Livins,  op  Ta- 
citns  niet  minder  dan  op  Qibbon„  Ranke,  Macaulaj  en  een 
ieder   zal   toestemmen,    dat    het    dezen    mannen    gelukt   is  in 

I.  Jg.  16 
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meerdere  of  mindere  mate  ons  te  doen  leven  met  en  in  de 
omstandigheden  en  karakters,  die  zij  ons  voor  den  geest  wil- 
den brengen.  Waarom  deden  zij  dit?  Bedienden  zij  zich 
slechts  van  een  aangenamen ,  dichterlijken  vorm ,  ten  einde  zich 
van  een  groot  aantal  lezers  te  verzekeren?  Wij  kunnen  deze 
ernstige  schrijvers  van  zulk  een  kinderachtige  ijdelheid  niet 
verdenken.  Neen,  de  grond  hiervan,  bedriegen  wij  ons  niet, 
ligt  veel  dieper.  Dit  hun  spreken  tot  onze  verbeelding  was 
allereerst  een  gevolg  daarvan,  dat  hunne  verbeelding  getroffen 
werd,  toen  zij  als  geloofwaardig  aannamen,  hetgeen  zij  ons 
gingen  berigten,  maar  ook  alleen  door  dit  middel  konden  zij 
hopen  ons  tot  zelfstandige  regters  van  hunne  berigten  te  ma- 
ken en  bij  ons  geloof  te  vinden. 

Eindelijk  (ten  einde  alle  misverstand  te  voorkomen)  moeten 
wij  nog  de  hoop  te  kennen  geven,  dat  men  onzen  historisch- 
kritischen  regel  niet  zoo  zal  verstaan,  alsof  wij  ieder  veitiaal 
voor  geloofwaardig  hielden,  dat  zich  nog  al  aardig  laat  ver- 
tellen en  door  iedereen  terstond  en  zonder  inspanning  kan 
begrepen  worden.  Int^ndeel,  daar  wij  slechts  den  volkomen 
wetenschappelijk  gevormden  man  in  staat  achten  een  bevoegd 
historie-kritikus  te  zijn,  zoo  zal  menigmaal  wit  ons  al  lest 
vreemd  voorkomt  door  hem  volkomen  natuurlijk  geacht  worden , 
en  zal  hij  door  zijne  uitgebreide  kennis  van  alie  de  omstan- 
digheden ,  die  ons  welligt  toeschijnen  buiten  eenig  verband  met 
een  bepaald  feit  te  staan ,  de  toedragt  eener  zaak  zoo  opvatten, 
dat  zij  door  mingeoefenden  gansch  niet  gemakkdijk  b^ie- 
pen  wordt. 

Wij  wijzen  ook  hier  op  een  voorbeeld*  aan  de  profiine  ge- 
schiedenis ontleend  ,  dat  nu  juist  door  z^n  eenvoudigheid  en  al- 
gemeene  bekendheid  door  ieder  kan  beoordeeld  worden.  Ons 
wordt  verhaald,  dat  Colignj,  na  zijn  fortuin,  zijn  rust,  zijn 
leven  aan  de  goede  zaak  van  het  protestantisme  te  hebben  ge- 
wijd, eindelijk,  op  een  oogenUik,  dat  ied»,  na  al  de  reeds 
gemaakte  ondervindingen,  een  verraad,  e&ï  slag  voorzien  kon, 
zich ,  zoo  moet  het  ons  toeschijnen ,  met  de  meest  onverantwoor- 
delijke onvoorzigtigheid  te  Parijs,  in  den  muil  van  den  leeuw 
heeft  gewaagd,  alsof  men  zich  aan  een  Gathérine  de  Medicis 
kon  toevertronwen.  Dat  is  onmogelijk,  zweeft  ons  op  de  lip- 
pen. Zeg  ons  dat  Coligny  in  een  zijner  versterkte  plaatsen  de 
wijk  heeft  genomen   en  van    geeu  vrede    hooren   wilt    Daar 
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staat  iemand  met  een  verklaring  gereed  en  wijst  ons  ten  dien 
einde  op  het  tweede  huwelijk,  dat  Coligny  inmiddels  had  ge- 
sloten. Dit,  z^t  hij  ons,  dit,  in  verband  met  de  uitgestrekte 
goederen  zijner  nieuwe  echtgenoote,  deed  hem  den  vrede  wen- 
schen  tot  iedeven  prijs.  Weder  antwoorden  wij  halstartig: 
"onmogelijk,""  Coligny  is  geen  Lodewijk  XY,  die  om  een 
vrouw,  zij  het  ook  geen  Pompadonr,  een  oorlog  verklaart  of 
staakt.  Al  bezat  Madamie  d^Autremont  nog  zooyelè  kasteelen 
in  Savoije,  daarvoor  kon  geen  Coligny  de  zaak  des  Evangelies 
opgeven,  die  hem  dierbaar  was  geworden,  dierbaarder  dan  het 
leven.  Zöo  moeten  wij  dus,  zullen  wij  het  berigt  van  Coligny^s 
(schijnbaar)  argeloos  verblijf  te  Parijs  in  zulke  hachelijke  oogen* 
bUkken  geloofwaardig  d.  i.  waarschijnlijk  achten,  nog  dieper 
in  de  geschiedenis  doordringen  én  den  geheelen  toestand  na- 
gaan ,  waarin  Coligny  niet  slechts ,  tnaar  waarin  de  geheele 
Protestantsche  zaak  zich  destijdd  bevond. 

Wij  willen  dit  ter  wille  van  het  voorbeeld  en  om  tetoonen, 
hoe  ernstig  wij  het  meéneii  met  historische  kritiek,  in  een 
paar  woorden  ontwikkelen. 

De  toestand  van  Erankrijk  tegenover  •  Spanje  was  nooit 
gunstiger  dan  kort  vóór  de  St.  Barthelémy.  De  Nederlanden 
openden  zich.  De  hertog  van  Alva  was  in  een  hoogst  benar- 
den toertand.  Gatholieken  walgden  van  hem  niet  minder  dan 
Protestanten.  Zijn  meester  verioochende  hem,  na  al  zijne  dien- 
sten. Deze  gelegenheid  kon  Karel  IX  niet  voorbij  laten  gaan. 
Wien  zal  hij  echter  aan  het  hoofd  plaatsen  van  de  expeditie 
tegen  Spanje.  Wien  ?  in  aanmerking  genomen ,  zijn  haat  tegen 
den  hertog  van  Anjon!  Wien?  nu  hij  zijn  broeder  tot  iederen 
prijs  buiten  het  bevelhebberschap  over  het  leger  wil  houden. 
Wien?  nu  er  een  was,  die  alleen  den  broeder  des  konings  ver- 
vangen kon,  een  die  als  krijgskundig  genie  bekend  stond  en 
aan  wien  gansoh  Europa,  ja  zelfe  Turkije  den  tol  z^ner  hulde 
bragt. 

Die  ééne  was  Coligny.  Coligny  kon  het  zelf  begrijpen;  bui- 
tendien wordt  het  hem  gezegd  door  den  ernstigen  maarschalk 
de  Condé  éa  waarlijk  Karel  IX  onderhandelde  overal,  in  Enge- 
land, in  Duitschland,  te  Venetië  en  overal  tegen  Spanje. 

Was  Coligny  niet  geregtigd  zich  te  beschouwen  als  den  pet" 
soon,  die  voor  Karel  IX,  ja  zelfs  (indirekt)  voor  Cathérine 
onmisbaar  was?   Kon  hij  verraad  vreezen,  waar  hij  de  eenige 
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man  was,  die  de  staatkunde  van  zijn  vorst  dienen  kon?  Moest 
hij  niet  van  deze  gelegenheid  gebruik  maken  om,  al  had  hij 
den  vrede  voor  zich  zelven  begeerd,  eene  schitterende'  expeditie 
tegen  Spanje  in  het  belang  van  zijn  Vaderland  te  ondernemen? 
Yerpligtte  hem  zijn  moed  niet,  althands  de  kansen  te  wagen? 

Maar  buitendien  m$t  Goligny  het  niet,  dat  zijne  partij  uit- 
geput was  en  moedeloos  en  hij  mét  baar  niets  meer  kon  aan- 
vangen? Bevroedde  hij  het  niet,  dat  de  ellendige  Elisabetb, 
gelijk  de  uitkomst  maar  al  te  zeer  heeft  bewezen ,  in  haar  ja- 
loerschheid  en  dubbelzinnigheid  hem  tegenwerkte;  ja  kon  hij 
destijds  wel  volkomen  zeker  zijn  zelfs  van  den  Prins  van 
Oranje,  wien  de  inneming  van  deii  Briel  (gedeeltdijk  door 
Franschen  bewerkt)  gansch  niet  aanstond  en  die  op  de  voor- 
stellen en  raadgevingen  van  Coligny  vrij  koel  antwoordde 
met  een:  wij  zullen  zien? 

In  deze  omstandigheden  ontvangt  hij  de  dringendste  verzoe- 
ken en  de  mildste  beloften  van  den  koning.  Over  Spanje 
lagchen  zelfs  de  Torken,  wier  ^' baard  slechts  afgesneden  was."" 
Het  huwelijk  tusschen  Marguérite  en  den  koning  van  Navarre, 
het  eerste  gemengde  huwelijk,  is  reeds  door  den  koning  ge- 
teekend. 

Is  het  nu  nog  wonder,  dat  Coligny  en  de  koning  voor  het 
oogenblik  de  beste  vrienden  zijn?  Moeten  wij  nu  niet  juist 
het  doorzigt  en  de  regtschapenheid  van  hem  bewonderen,  die 
zijn  land  niet  dan  onder  hooge  noodzakelijkheid  aan'  een  bur- 
geroorlog prijs  gaf?  Het  was  niet  zijne  schuld,  dat  de  Oui- 
sen,  de  partij  van  Anjou  en  Gathérine,  weder  valsch  speelden, 
en  de  laatste  schier  coquetteerde  met  haar  eigen  zoon. 

Dus  toonde  zich  Coligny  door  te  Parijs  te  blijven  in  al 
zijn  grootheid.  Hij  ontwikkelde  daardoor  een  moed,  die  zijn 
partij  op  nieuw  kon  bezielen.  Levert  nu  niet  juist  de  lage 
aanslag  op  zijn  leven  in  Augustus  van  hetzelfde  jaar  het 
krachtigste  bewijs,  hoeveel  gewigt  aan  zijn  persoon  en  zijn  ver- 
blijf te  Parijs  door  de  Spaansche  partij  en  door  Granvelle 
werd  gehecht? 

Zoo  ernstig  en  naauwkeurig  moet  dus  alles  in  rekening  wo^ 
den  gebragt,  vóórdat  de  geloofwaardigheid  van  een  verhaal  vast- 
staat, gelijk  wij  uit  dit  voorbeeld  meenen  te  hebben  aange- 
toond, dat  ook  op  zich  zelf  een  niet  onbelangrijk  historisch 
vraagpunt  raakte. 
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Ik  geloof  te  mogen  zeggen,  dat  de  zaak,  die  ik  bepleit, 
voor  de  profane  geschiedenis  geen  enkel  argument  meer  noo- 
dig  heeft.  Is  dit  waar,  moet  dan  het  pleit  niet  ook  voor 
de  gewijde  geschiedenis  als  voldongen  worden  beschouwd? 

Wij  gaan  over  tot  onze  proeve: 


PSYCHOLOGISCHE   STUDIËN  OVER 
DE  EVANGELIËN. 


I, 


En  de  konipg  Herodes  hoorde  het  (want  zijn  naam  was 
openbaar  geworden)  en  zeide:  Johannes,  die  doopte,  is  van  de 
dooden  opgewekt  eq  daarom  werken  die  krachten  in  hem.  An- 
deren zeiden:  Hij  is  Elias  en  anderen  zeiden:  Hij  is  een  pro- 
feet, of  als  eQn  der  profeten.  Maar  als  het  Herodes  hoorde, 
zeide  hij:  ^^Deze  is  Johannes  dien  ik  onthoofd  heb,  die  is 
van  de  dooden  opgestaan."  Mare.  1 :  14— 16  sqq. 

Het  geslacht  der  Herodessen,  voor  zopver  wij  het  kennen 
uit  de  H.  S.,  is  niet  gelukkig  geweest.  Het  heeft  vooral  sterk 
aan  zelf  misleiding  geleden.  De  eerste  Herodes  ^),  van  wien  het 
Evangelie  ons  spreekt,  meende  reeds  in  een  op  handen  zijnde 
toekomst  de  omverwerping  van  zijn  troon  te  aanschouwen,  en 
hij  trachtte  een  onschuldig  kind  te  dooden,  dat  geen  aardsch 
koningrijk  ooit  bezitten  zou.  De  Herodes,  van  wien  de  Handd. 
gewagen,  de  eerste  Herodes  Agrippa,  kon  gelooven,  dat 
zijne  stem  de  stem  was  eens  Gods  en  zie!  zij  was  slechts  de 
stem  van  een  mensch,  de  steip  van  een  sterfelijk  mensch. 

Herodes,    van    wien    de    hierboven    vermelde  tekst   spreekt, 


1)  Meldt'  al  Joaephas  niets  van  den  kindermoord,  ik  geloof  met  Winer,  dat 
bierin  geen  wezeniyk  bezwaar  tegen  de  geloofwaardigheid  van  dit  verhaal  kan  ge- 
legen zgn ,  daar  uit  een  algemeen -historisch  oogpunt  de  moord  van  hoogstens  12 
of  14  kinderen  voor  Josephos  niet  belangrijk  kon  zgn.  Evenmin  word  ik  door 
Hase's  vernuftige  opmerking,  dat  het  kind  Jezus  door  de  belangrijke  feiten,  die 
m  zQne  geboorte  badden  plaats  gehad,  genoeg  bekend  moest  zQn  om  van  iedere 
moeder  een  aanbrengster  te  maken,  teruggehouden  van  aan  deze  geschiedenis  ge- 
loof te  slaan  daar,  hoeveel  onmiskenbare  talenten  ook  aan  Herodes  eigen  mogen 
z^jn  geweest,  dit  toch  niet  de  eenigste  overQlde  daad  mag  heeten,  die  van  hem 
opgeteekend  staat. 
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hóott  van  Christus ,  den  vriendelijken  menschenzoon  en  meent, 
dat  het  Johannes  de  Dopper  is,  de  strenge,  de  onverbiddelijke 
boetprediker. 

Deze  zelfmisleiding,  deze  dwaling  was  de.  ergste  van. allen, 
waaronder  zijne  naamgenooten  ooit  hebben  geleden.  Zij  was 
te  vreeselijker,  naarmate  zij  gedeeltelijk  waarheid  behelsde;  zij 
was  te  gevaarlijker,  naarmate  zij  niet  als  bij  den  moordenaar 
van  de  Bethlehemsche  kleinen  in  vrees  voor  troon  en  rijk, 
niet  als  bij  den  Viervorst  der  Handd.  in  onvergeeflijke  ijdel- 
heid, maar  uitsluitend  in  een  verkracht,  doch  niettemin  kna- 
gend geweten  haar  oorsprong  vond. 

Herodes  had  zijn  geweten  verkracht.  De  treurige  gevolgen 
van  deze  schrikkelijke  daad  spreken  uit  zijne  woorden  over 
Jezus.  Welke  is  de  geschiedenis ,  die  naar  aanleiding  dezer  woor- 
den wordt  medegedeeld?  Met  de  vrouw  van  zijn  broeder  on- 
derhield hij  een  zondige  betrekking.  Aan  zijn  hof  was  een 
prediker,  dien  hij  gaarne  mogt  hooren.  Die  prediker  was  Jo- 
hannes  de  Dooper:  Een  ernstige  en  een  strenge  prediker,  hij 
kon  den  menéchen  zoo  schoon  hunne  pligten  voorhouden.  Soms 
na  een  of  andere  wellustige  uitspatting,  na  eenig  toegeven 
aan  onmatige  en  onreine  begeerlijkheden  wandelde  Herodes  wel 
eens  een  luiïn  van  étnst,  van  teerhartigheid ,  van  zoogenaamde 
vroomheid  aan.  Dan  Vond  hij  bet  niet  kwaad  om  iets  zeer 
ernstigs  te  vernemen ,  iets  dat  hem  trof. 

Dan  moest  Johannes  de  Dooper  preeken ,  en  de  verhevene 
eischen  der  godsdienst  handhaven.  Het  geheele  hof  volgt  volg- 
zaam. Gisteren  heeft  het  gedeeld  in  de  weelde  van  het  ban- 
ket, heden  schaart  men  zich  rondom  den  man  met  den  kemels- 
hairen  mantel,  maar  wiens  welsprekendheid  wegslepend  en  ver- 
pletterend was.  Hij  maakte  een  belangrijke  figuur  aan  het 
hof  van  den  Viervorst.  Menig  oog,  vermoeid  van  de  schitte- 
ring der  weelde,  mogt  zich  wel  eens  niet  zonder  een  zeker  ge- 
noegen keeren  naar  dien  kemelshairen  mantel,  naar  dat  gelaat, 
verbrand  door  de  heete  zön  der  woestijn.  Hier  zit  Herodes, 
naast  hem  de  bevallige  gemalin  van  Fhilippus,  aan  de  andere 
zijde  de  bekoorlijke  dochter  van  Herodias,  wier  aanblik  alleen  zoo 
menig  genotvol  uur  te  binnen  bragt,  rondom  de  vorstelijke  fami- 
lie schaart  zich  de  hofstoet  en  in  het  midden  treedt,  een  belang- 
rijke verscheidenheid  in  het  eentoonige  leven  van  wereldsch 
genot,   de  sombere  prediker   der   woestijn   op.     Herodes  hoort 
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hem  gaarne*  Het  oog  van  Johannes  spreekt,  zijn  atem  is 
doordringend,  zijne  gebaren  gebiedend,  zijn  taal  ernstig.  Het 
is  schoon  en  indrixkwekkend ,  in  een  woord ! 

Tot  zoover  geen  wederstand,  geen  bezwaar.  Ook  blijft  des 
Doopers  woord  niet  geheel  zonder  uitwerking.  Herodes  *^deed 
vele  dingen^'  op  het  woord  van  Johannes.  Maar  de  sprekei: 
verlaat  het  spreekgestoelte  en  treedt  in  het  vertrek  van  den 
vorst.  De  prediker  en  de  vorst  bevinden  zich  onder  vier  oogen. 
De  prediker  blijft  zijn  roeping  getrouw.  '* Herodes,  het  is  a 
niet  geoorloofd  te  doen  wat  gij  do^t,  gij  hebt  de  huisvrouw 
van  Fhilippus  tot  u  genomen,  Jehovah  zegt:  gij  zult  geen 
overspel  doen.'^  De  bewondering  wijkt  bij  Herodes  en  maakt 
voor  verwondering,  daarna  voor  ergernis,  nog  later  voor  toom 
plaats.  Want  de  prediker  houdt  aan  met  zijn  overmoedig  en 
ongepast:  "Het  is  u  niet  geoorloofd !"  Dit  woord  prent  zich 
in  het  geheugen  van  den  vorst.  Het  bederft  zijn  genot!  Kon 
hij  vroeger  gelukkig  zijn  in  de  omarming  van  Fhilippus'  huis- 
vrouw, dat  geluk  heeft  uit  Als  hij  het  hoofd  op  haar  boezem 
laat  rusten,  ruischt  er  een  stem  langs  de  wanden  van  zijn 
vorstelijk  paleis.  Die  stem  wordt  luider  en  luider.  Laat  de 
pijpers  spelen  en  de  pauken  dreunen !  De  pijpers  spelen  en 
de  pauken  dreunen.  Het  baat  niet.  Laat  de  dochter  van 
Herodias  hare  reijen  aanvoeren  en  de  toonen  der  dansmuzijk 
de  ziel  mede  doen  huppelen.  De  dochter  van  Herodias  danst 
en  huppelt,  maar  Herodes'  ziel  huppelt  niet  mede,  want  nog 
klinkt  die  stem,  die  stem,  die  slechts  één  woord  heeft  te  spre- 
ken, die  stem  die  fluistert  en  dondert  maar  altijd  zegt:  Het 
is  u  niet  geoorloofd.  Van  waar  die  stemP  Het  is  de  stem 
van  den  verwaten  prediker,  die,  omdat  men  hem  somtijds 
gaarne  hoort,  alles  durft  te  zeggen.  '^Ik  wil  genieten.''  Het 
is  u  niet  geoorloofd,  "Ik  wil  Herodias  bezitten."  Niet  geoor- 
loofd. "Ik  wil  Philippus  verwijderen."  Niet  geoorloofd!  "Ik 
wil  den  prediker  vergeten."  Niet  geoorloofd!  Altijd  datzelfde 
woord,  dat  alles  bederft,  alle  vreugd  stoort. 

Waarom  bederft  het  alles?  Waarom  stoort  het  alle  vreugd? 
Veronderstel:  Johannes  de  Dooper  had  tot  Herodes  gezegd: 
Het  is  u  niet  geoorloofd  iets  te  eten  of  te  drinken,  wat  u  aan- 
genaam is.  Zou  het  den  smaak  zijner  spijzen  een  oogenblik 
hebben  bedorven  of  deh  geur  aan  zijn  beker  een  oogenblik 
hebben  ontnomen?     Had  Joh.  dat  gezegd,  hij  zou  bij  Herodes 
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een  glimlach  hebben  opgewekte  die  hem  zeide:  ^^ omdat  het  u 
lust  met  sprinkhanen  u  te  voeden,  meent  gij  dat  daarom  aan 
een  ieder  die  vreemdsoortige  lust  eigen  zijP"  Veronderstel  de 
Dooper  had  het  dragen  van  den  vorstelijken  mantel  gelaakt, 
Herodes  had  hem  van  een  belachelijke  doch  onschuldige  over- 
drijving beschuldigd  en  hem  veroorloofd  in  zijn  kemelshairen 
mantel  te  verschijnen,  als  uitzondering,  als  niet  onbelangrijke 
eigenaardigheid;  maar  had  zich  daarom  met  niet  minder  wel- 
gevallen in  zijn  koningsmantel  gewikkeld. 

Maar,  dat  alles  zegt  Joh.  de  Dooper  niet.  Had  hij  zoo  iets 
bijzonders ,  200  iets  overdrevens  gezegd ,  men  had  het  wel  gaarne 
gehad,  wel  gaarne  gehoord.  Men  had  hoogachting  over  gehad 
voor  den  man,  die  wel  een  zonderlinge  overtuiging  bezat,  maar 
toch  voor  zijn  overtuiging,  hoe  overdreven  ook,  dorst  uitte 
komen,  men  had  eerbied  gekoesterd  jegens  den  man,  die  zoo 
ingenomen  was  met  een  leven ,  waaraan  de  gemakzucht  ten 
eenemale  vreemd  bleef,  dat  hij  zijn  sprinkhanen  en  zijn  kemels- 
hairen mantel  een  ieder  aanried.  Had  hij  deze  dingen  aange- 
raden, men  had  den  koenen  schutter  bewonderd,  die  met  zoo 
veel  krachtsinspanning  zijne  pijlen,  hoog  in  de  lucht  wist  te 
drijven.  Men  had  het  begrepen:  de  pijlen  van  zijn  boog  zon- 
den niemand  trefien.  Doch  neen;  dat  alles  zégt  hij  niet,  niet 
op  zijn  persoon  vestigt  hij  de  aandacht,  niet  op  zijn  vreemd 
voedsel  noch  op  zijn  wonderlijke  kleeding,  maar  op  Herödes, 
maar  op  Herodias ,  maar  op  de  ongeoorloofde  betrekking  die 
tusschen  beiden  bestaat. 

Waarom  bederft  dit  woord  alle  genot  P  Had  Joh.  zijn  voed- 
sel, zijn  kleed  anderen  opgelegd,  niemand  zou  hem  geloofd 
hebben,  ei,  waarom  glimlacht  Herodes  niet  evenzeer  om  die 
overdreven  denkbeelden,  die  Joh.  omtrent  de  zedelijkheid  koes- 
tert, alsof  het  een  Yiervorst  niet  vrij  zou  staan  de  vrouw  te 
nemen,  die  hij  verkoos? 

Daar  was,  zoo  menigmaal  Joh.  van  Herodias  sprak,  van  het 
ongeoorloofde  in  Herodes  betrekking  tot  haar  nog  iets  dat 
medesprak.  Johannes  sprak  niet  alleen.  Had  hij  alleen  ge- 
sproken, het  ware  te  vinden  geweest  met  hem  te  verwijderen, 
met  hem  het  zwijgen  op  te  leggen,  maar  hij  sprak  niet  alleen. 
Het  geweten  sprak  mede.  Zeide  Joh.:  Het  is  niet  geoorloofd, 
er  was  een  andere  stem  in  Herodes'  binnenste  die  ook  riep* 
Het  is  niet  geoorloofd!     En  waarom  was  het  niet  geoorloofd, 
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en  waarom  zou  het  niet  geoorloofd  zijn ,  en  was  aan  een  Hero- 
des niet  alles  geoorloofd?  Het  scheen  zoo.  Hij  wist  ook 
niet  waarom ,  maar  hij  kon  het  niet  van  zich  afzetten :  het  ufos 
niet  geoorloofd. 

Dat  was  de  stem  van  het  geweten! 

Erkende  Herodes  het  als  stem  des  gewetens?  Neen.  Hij 
komt  op  den  volgenden  belagchelijken  inval:  ^ Hij  zoekt  Johan- 
nes  den  Dooper  te  dooden/'  Wanneer  twee  vrienden  ons  waar- 
schuwen, en  wij  van  de  waarschuwing  niet  hooren  willen,  zal 
het  ons  baten  of  wij  den  eenen  vriend  dooden,  wanneer  wij 
den  anderen  niet  kunnen  dooden?  Immers  niet!  De  twee 
vrienden  van  Herodes  waren  Johannes  en  zijn  eigen  geweten. 
Nu  wil  hij  den  eerste  dooden,  zal  daarmede  de  stem  van  den 
laatste  gesmoord  zijn?  Maar  Herodes  wil  van  zijn  geweten 
niet  hooren.  Dat  getuigenis,  dat  het  geweten  zou  afleggen,  is 
een  begoocheling.  Het  is  een  vrucht  der  omstandigheden.  Ver- 
ander die  omstandigheden,  dat  getuigenis  verstomt.  Het  was 
natuurlijk,  zoo  meende  Herodes,  dat  zoolang  die  wonderlijke 
Johannes  daar  voor  hem  stond ,  zijn  verbeelding  werd  opge- 
wekt. Zoo  goed  als  de  toonen  der  muzijk,  na  den  dans  van 
Herodias'  dochter,  nog  den  '  gaiischen  nacht  in  zijn  óoren 
rnischten,  zoo  goed  kon  ook  de  stem  van  den  Dooper  nog  na 
blijven  klinken.  Maar  wat  bewees  dit?  Bewees  het  dat  er 
iets  was,  dat  geweten  mogt  heeten;  iets  geheimzinnigs,  iets 
werkelijks,  iets  waaraan  hij  eeuige  waarde  kon  hechten?  Neen, 
hij  moet  een  einde  maken  aan  de  vrijpostigheid  des  predikers, 
die  zijn  pitots  niet  weet  te  bewaren.  Hij  wil  dat  ernstig  oog, 
hij  wil  dien  kemelshairen  mantel  in  het  geheel  niet  meer  zien. 
Hij  wil  die  geheele  omgeving  veranderen. 

Johiaiiiies  de  Dooper  verwijdert  zich  en  het  genot  keert  we- 
der! AHhands  dit  hoopt  Herodes,  dit  verwacht  hij.  Johannes 
is  in  den  kerker!  Het  is  Herodes  niet  te  doen  om  dien  man 
te  kwellen,  maar  slechts  om  zeker  te  zijn,  dat  Joh.  hem  nim- 
mer weder  onder  de  oogen  zal  komen. 

De  stem  van  Johannes  weergalmt  niet  meer  door  het  vorste- 
lijk paleis  I  De  stem  der  maagden  en  der  rijen  weerklinkt  er 
ongestoord.     Geniet  Herodes! 

Indien  gij  kunt!  Wat  is  dit?  Wat  is  die  kerker,  die 
sombere  kerker,  wat  die  keten,  wat  die  man  die  daar  geboeid 
nederzit!     Het  akelig  gezigt   komt  Herodes  gedurig  voor  den 
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geest!  Herodes I  het  is  Johannes  de  Dooper,  dien  gij  in  de 
gevangenis  hebt  geworpen.  Waarom  vergeet  gij  hem  niet,  wat 
vermoeit  gij  xxw  verbeelding  met  deze  akelige  voorstellingen? 
Wat  weet  gij,  hoe  een  kerker  er  uitziet!  Waarom  wandelen 
uwe  gedachten  uw  paleis  uit  om  een  akelig  hol  binnen  te  treden? 

Nogmaals  spreekt  het  geweten,  en  nogmaals  miskent  Herodes 
zijn  stemw  Neen,  Johannes  slechts  in  den  kerker  te  werpen  is 
een  halve  maatregel.  Hoe  kou  hij  zich  voorstellen,  dat  dit 
baten  zonP  Kon  hij  dan  vergeten,  dat  Johannes  in  dien  ker- 
ker,:  op  zoo  kleinen  afstand  van  zijn  paleis  lag  opgesloten?  Was 
het  ook  nidi  een  akelig  denkbeeld,  waaoiBeer  hij  zich  uitstrekte 
op  het  vorstelijk  dons,  dat  die  man,  dien  hij  zoa  vaak  had 
gezien,  die  toch  zoo  veel  goeds  had,  en  die  hem  ook  wel  nut- 
tig was  geweest,  daar  op  een  kouden  harden  steen  vruchteloos 
zocht  in  te  sluimeren P  Hoe  kon  hij  zich  voorstellen,  dat  dit 
baten  zou?  Neen,  het  was  nog  veel  erger  nu,  dan  toen  hij 
Johannes  den  D.  in  de  werkelijkheid  voor  zich  zag.  Toen  zag  hij 
nog  een  levend,  werkelijk  menseh,  nu  ziet  hij  een  fantoom. 
Dat  fantoom  maakt  een  veel  geweldiger  indmk,  dan  de  pe^ 
soon  ooit  te  weeg  bragt.  Dit  kan  niet  duren.  Herodes  ver- 
moedt geen  oogenblik ,  dat  van  dit  alles  in  zyn  eigen  binnenste 
de  oorzaak  ligt,  dat  hij  den  indruk  van  des  Doopers  woorden 
niet  kan  vernietigen,  omdat  hij  zijn  geweten  niet  vernietigen 
kan.  Neen,  er  was  geen  geweten:  er  kon  ook  geen  stem  des 
gewetens  zijn.  De  oorzaak,  de  e  enige  oorzaak  van  zijn  on- 
rust moet  dus  in  Johannes  gelegen  zijn.  Zoolang  hij  leeft, 
het  moge  dan  onder  zijn  oog  zijn  of  op  een  afstand,  zal  het 
niet  beter  worden.  Indien  Johannes  gedood  werd!  —  maar 
zacht,  welk  een  denkbeeld,  wat  zou  het  volk  neggen ^  ofschoon 
men  toch  moest  toegeven,  dat  het  eigenlgk  e^  weldaad  zoo 
zijn  voor  Johannes.  In  dien  kerker  leidde  hij  waarlijk  geen 
leven,  waarvan  bet  hem  zooveel  moeite  kon  koeten  te  schei- 
den. Al  liet  men  hem  nu  eens  uit  dien  kerker,  dan  gaf  men 
hem  slechts  weder  aan  de  woestijn  en  aan  de  sprinkhanen ! 

'^En  Herodes  zocht  Johannes  te  dooden,  maar  hij  vreesde 
het  volk  1^'  De  goede  gelegenheid  wordt  afgewacht.  Het  eal 
een  heerlijk  oogenblik  zijn,  als  het  hoofd  van  dien  boetpredi- 
ker  zal  vallen.  Het  zal  het  begin  zijn  van  een  ongestoord  en 
onvermengd  genieten.  Herodias!  HerodiasI  niemand  zal  meer 
zijn  tusschen  u  en  mij,  ook  niet  deze  kemelshairen  mantel! 
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De  gelegenheid  laat  zich  wachten.  De  jaardag  van  den 
Viervorst  spoedt  aan.  Zelfs  de  vreugd  van  dezen  feestdag  zal 
door  de  gedachte  aan  den  gevangene  worden  bewolkt.  Hoe  ziet 
hij  op  tegen  dit  feest!  Men  zal  het  hem  aan  kunnen  zien, 
dat  hem  iets  hindert.    Wanneer  zal  hij  van  Joh.  bevrijd  zijn? 

De  feestdag  is  daar.  De  gasten,  zijn  gezeten.  Hoe  bevallig 
danst  de  dochter  der  aangebedene!  Hoe  doet  haar  wulpsehe 
dans  all^  vergeten,  den  ernst  des  levens,  de  knaging  des  ge- 
wetens, de  stem  des  Doopers,  alles!  Hoe  volkomen  gelukkig 
is  Herodes!  Dat  geluk,  zulk  een  geluk,  zoo  onvermengd,  hij 
wil  het  met  de  helft  van  zijn  koningrijk  betalen.  Zie,  naar 
zulk  een  oogenblik  als  het  huidige  had  hij  sints  jaren  verlangd, 
zulk  een  gevoel  als  hem  thans  bezielde  had  hij  in  lang  niet 
ondervonden.  Het  is  alles  waard.  Eisch,  eisch,  bevallige  doch« 
ter  van  Herodias,  gij  hebt  den  ontruste  rust,  gij  hebt  den  ver- 
moeide verkwikking  bereid ,  gij  hebt  hem ,  voor  wien  alle  vreugd 
verdwenen  scheen,  een  oogenblik  van  ongestoorde  vreugde  be* 
zorgdi  Dat  is  met  geen  goud  te  betalen !  Eisch ,  dochter  van 
Herodias,  eisch  tot  de  helft  van  mijn  koningrijk !"" 

'^En  het  dochterken  eischte  het  hoofd  van  Johannes  den 
Dooper!'"  Daar  schiet  hem  de  gehate,  de  gevreesde  naam 
weder  te  binnen !  Daar  staat  de  gevangene  prediker  hem  we- 
der voor  den  geest!  En  dat  op  een  woord  van  een,  die  hem 
in  al  die  gelukzaligheid  had  gedompeld.  En  te  midden  van 
zijn  vorstelijke  weelde,  te  midden  van  zijn  ganschen  hofstoet, 
te  midden  van  zijn  zaligste  gevoel,  wordt  de  geheimste  wensch 
van  zijn  htftt  uitgesproken ,  en  dat  door  de  wulpsehe  danseresse. 

Waarom  dit,  en  waarom  nuP  Zoo  dikwijls  had  hij  begeerd 
wat  Herodias*  dochter  thans  eischte,  zoo  dikwijls  ware  het 
hem  ten  hoogste  welkom  geweest,  zoo  het  hoofd  des  predikers 
hem  gebragt  was  geworden  in  een  schotel.  Zoo  dikwijls  als 
hij  uit  zijne  gedachten,  uit  zijne  droomen  niet  kon  slagen, 
dat  sombere  beeld  te  verbannen.  Nu  was  het  er  uit  verban- 
nen !  Nu  had  hij  een  oogenblik  van  geluk ,  nu  verkeerde  hij 
in  een  toestand  van  opgewondenheid.  Nu  dacht  hij  niet  aan 
Johannes  den  Dooper! 

'^En  het  dochterken  eischte  het  hoofd  van  den  prediker!"' 

Hq  b^eerde  het  wel,  hij  zon  wel  gaarne  het  hoofd  op  den 
schotel  zien  liggen,  maar  hij  had  het  niet  begeerd  op  dit 
oogenblik,  want  op  dit  oogenblik  had  hij  het  nietnoodig,  niet 
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op  dit  oogenblik,  want  op  dit  oogenblik  hinderde  Johannes 
hem  niet.  Hoe  lief,  hoe  teeder  is  deze  feestvierende  vorst. 
Hij  wordt  in  waarheid  bedroefd  om  den  eisch.  Hij  wil  het 
weigeren;  hij  zal  het  weigeren,  wie  kon  znlk  een  meedoogen- 
loozen,  zulk  een  onmenschelijken  eisch  verwachten!  Hoe  kon 
in  het  hart  van  zulk  een  jong  kind  opkomen  iemand  te  ver- 
moorden, die  haar  geen  kwaad  had  aangedaan.  Hij  zal  weige- 
ren !  Ook  had  hij  wel  zijn  verbeelding  laten  gaan  en  ge- 
dacht, dat  het  zijn  rust  niet  weinig  zou  bevorderen,  zoo  Jo- 
hannes  niet  meer  in  de  wereld  was,  maar  tusschen  zulk  een 
spel  der  verbeelding  en  een  wezenlijken  moord  was  een  groote 
afstand. 

Doch  hij  is  een  man  van  eer.  Lust  het  hem  al  Philippns 
huisvrouw  tot  zich  te  nemen,  hij  heeft  daarmede  alle  zedelijk 
gevoel,  alle  eergevoel  niet  uitgeschud.  Jehoyah  had  gesproken: 
Gij  zult  niet  overspelen.  Jehovah  had  gezegd:  Vervloekt  wie 
niet  blijft  in  het  woord  der  wet^  Jehovah  zal  zijn  woord  bre- 
ken ,  ten  gevalle  van  Herodes  en  de  straf  niet  voltrekken ! 
Maar  Herodes  kan  zijn  eigen  woord  niet  breken,  zijn  vorste- 
lijk woord,  ai  geldt  het  ook  ^t  behoud  van  een  menschenleven. 
Het  doet  hem  leed,  ^'hij  is  bedroefd,*^  hij  wil  niet  zeggen,  dat 
Johannes  voor  zijn  euvelmoed  de  doodstraf  niet  verdiend  had, 
maar  hij  had  hem  nog  willen  sparen!  Dan,  wat  zouden  de 
hovelingen  zeggen?  De  hovelingen  zouden  zeggen:  ^De  vorst 
heeft  zijn  woord  verpand  om  alles  te  geven,  men  vraagt  hem 
het  hoofd  eens  gevangenen,  en  daarvoor  is  hij  te  teerhartig."^ 
Dit  zou  te  veel  zijn.  De  eisch  van  het  dpchterken'  wordt  toe- 
gestaan. 

Hij'  had  de  stem  van  zijn  geweten  miskend,  geloochend.  Bij 
een  moord  heeft  hij  op  dit  oogenblik  geen  belang.  Daarom 
zegt  zijn  geweten  hem  hier:  Gij  zult  niet  doodslaan.  Maar  het 
staat  den  slaaf  der  zonde  niet  meer  vrij,  deze  goede  stem  op 
te  volgen.  Het  verkrachte  geweten  is  misvormd  en  wordt 
huichelachtige  naauwgezetheid.  Men  mag  geen  eeden  breken. 
De  hovelingen  zijn  getuigen  van  zijn  eed.  Zij  zouden  schande 
spreken  van  zulk  een  laagheid,  van  de  schennis  van  zulk  een 
eed.     De  eisch  wordt  toegestaan. 

De  koning  is  bedroefd  geweest.  Doch  de  droefheid  houdt 
niet  aan.  Als  het  hoofd  op  den  schotel  wordt  binnen  gedragen, 
maakt  zich  een  onmiskenbaar  gevoel   van  voldoening  van  den 
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YiervoTst  meester.  En  Herodias  fluistert  hem  in:  Nn  zljt  gij 
op  het  toppnnt  uwer  wenscheu.  Nu  zijt  gij  bevrijd  van  dén 
lastigen  boetprediker.     Nu  kunt  gij  doen,  wat  gij  wilt. 

Ach^  op  het  toppunt:  zijner  zondige  wenschen  te  zijn,  zal 
Herodes  bitter  vallen. 

Het  vrolijke  hofleven  gaat  voort,  als  ware  er  nooit  een 
Johannes  de  Dooper  geweest.  Men  vleit  en  roemt,  men  zingt 
en  danst.  De  wereld  is  zoo  vol  van  genot.  Haar  beker  tintelt 
voor  Herodes.  En  als  hij  vermoeid  van  spel  en  dans  nederzit 
met  ssijne  hovelingen,  valt  het  gesprek  op  het  nieuws  van  den 
dag.  Men  verhaalt  hem  van  een  man ,  die  veel  opgang  maakt 
en  waarvah  iedereen  vervuld  is.  Sommigen  zeggen ,  dat  hij  een 
profeet  is.  Een  profeet  P  op  dit  woord  spitst  Herodes  de  ooren. 
Johannes  de  Dooper  was  Oök  een  profeet,  denkt  hij  bij  zich 
zelven.  Is  deze  profeet  ook  in  de  woestijn  P  Draagt  hij  ook 
een  kemelshairen  mantel  P  Voedt  hij  zich  insgelijks  met  sprink- 
hanen P  Zegt  hij  ook  aan  iedereen  zoo  grof  de  waarheid  P  Op 
alle  deze  vragen  komt  een  ontkennend  antwoord.  Maar  het 
noodlottige  woord  "profeet"  is  als  lood  op  Herodes'  ziel  geval- 
len. En  schoon  er  geen  enkele  andere  trek  van  overeenkomst 
besta,  dat  &ntoom>,  dat  hem  zoo  menigmaal  heeft  geplaagd, 
dat  zich  zoo  vaak  voor  hem  heeft  gesteld  om  met  opgeheven 
hand  en  met  een  stem  als  qit  het  graf,  uit  te  roepen :  Het  is 
n  niet  •  geoorloofd ;  dat  fantoom  is  weder  werkelijkheid  gewor- 
den.   Die  geestverschijning  heeft  vleesch  en  been  aangetogen. 

"En  als  Herodes  het  geruchte  van  Jezus  hoorde,"  zeide  hij: 
^*dat  is  Johannes  de  Dooper,  dien  ik  onthoofd  heb!" 

Wat  de  redelijke  Herodes,  die  gezond  verstand  genoeg  had 
bezeten  om  aan  geen  geweten  te  gelooven,  daar  zeide,  was  on- 
zin, klare  onzin.  Hij  had  zelf  het  hoofd  van  den  Dooper  op 
den  schotel  zien  liggen.  Hoe  kon  de  man,  van  wien  hij  nu 
hoorde  en  die  geen  trek  van  gelijkheid  met  den  Dooper  ver- 
toonde, hoe  kon  de  man  van  wien  men  verhaalde,  dat  hij. kwam 
etende  en  drinkende,  de  onthoofde  maar  uit  de  dooden  opgestane 
Johannes  zijnp  Herodes,  hoe  onredelijk!  Hoe,  er  is  geen  ge- 
weten, en  er  zou  een  opstanding  der  dooden  zijn!  Indien  gij 
het  nog  gelooft,  ontbied  een  Sadduceër,  en  Iaat  u  door  hem 
zonneklaar  bewijzen  dat  er  geen  geestenwereld  is  en  dat  een 
verstandig  en  een  gelukkig  man  zich  met  zulke  droomerijen 
niet  ophoudt.    Het  zou  Herodes  weinig  hebben  gebaat!  Onge- 
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rijmd  of  niet !  Er  kan  geen  twijfel  aan  zijn.  Het  was  Job.  de 
Doopei,  ^*dien  hij  onthoofd  hadP  En  had  hij  er  den  Sadda- 
eeër  naar  gevraagd ,  deze  zon  geglimlacht  hebben  over  het  dwaze 
denkbeeld,  en  had  hij  er  den  Fhariseër  over  gesproken,  hij 
had  gehoord:  *^Men  maakt  geen  emstigen  opgang,  men  is  van 
geen  ernstige  beteekenia,  wanneer  men  aldus  alle  vormen  ver- 
smaadt en  daar  komt  etende  en  drinkende,  gij  behoeft  van 
dezen  zich  noemenden  profeet  waarlijk  niets  te  dnchten ,  en  had 
hij  bij  het  volk  inlichtingen  trachten  in  te  winnen,  of  hij  Jo- 
hanna,  de  huisvroaw  van  Ghftsas,  zijn  rentmeester  {Lnc.  7111 : 3) 
déze  had  hem  gemeld:  Hij  geneest  de  melaatschen,  ^ene  had 
hem  verteld:  hij  opent  der  blinden  oogen,  een  derde  had  hem 
medegedeeld,  hoe  de  ni^we  profeet  Uj  nitstek  aïan  armen  het 
Evangelie  wilde  verkondigen.  Maar  alle  deze  verislagen  aan* 
gaande  den  nienwen  profeet,  maar  noch  de  glimlach  der  Sad- 
dttceërs,  noch  de  minachting  der  Phariseërs,  noch  het  liefeUjk 
getuigenis  van  den  man  nit  het  volk  had  iets  gebaat  om  dat 
onwrikbaar  vaste  denkbeeld  uit  zijn  geest  te  verjagen:  Deze  is 
een  spooksel,  een  nit  de  dooden  opgestane,  deze  is  Joh.  de  D. 
"dien  ik  onthoofd  beb." 

Om  dit  aan  te  toonen,  heeft  men  slechts  op  de  woorden  van 
Markus  een  bijzonderen  nadmk  te  leggen.  '^Herodeê  dacht  dat 
Jezus  Johannes  de  Dooper  was. 

Om  te  gevoelen  al  het  tragische  maar  ook  al  het  noodzake- 
lijke dat  in  deze  dwaling,  in  deze  zdif misleiding  gelegen  is, 
hebben  wij  slechts  kortdijk  nategaan  wie  Jezus  was  en  wie 
Johannes  de  Dooper  was,  vooral  in  de  verbeelding  van  Herodes. 

Jezus  is  de  vriendelijke  menschenzoon ,  die  komt  om  te  be- 
houden en  zalig  te  maken;  die  komt  om  te  troosten  en  te 
heelen;  het  gebroken  riet  knakt  hij  niet,  de  rockende  vlasch- 
wiek  bluscht  hij  niet  uit.  Kinderkens  omvat  hij  in  zijne  armen: 
hij  zegent  ze;  de  weduwe  die  al  haren  leeflogt  in  de  schatkist 
werpt,  ga^  voor  Hem  niet  onopgemerkt  henen.  Magdalena 
ligt  weenende  aan  zijne  voeten,  Johannes  ligt  luisterend  aan 
zijn  boezem.  Hem  beweenen  de  vrouwen,  maar  zelf  klaagt  hij 
niet,  als  hij  voor  zijne  vijanden  het  kruis  torscht;  aan  dat  kruis 
genageld,  bidt  hij  voor  hen.  Te  midden  der  hevigste  pijnen, 
der  foltarendste  ligchaamssmarten  denkt  hij  aan  zijne  moeder, 
denkt  hij  aan  zijn  boezemvriend,  en  den  anderen  vriend  heeft  hij 
reeds  gered  met  een  enkelen  blik,  maar  met  welk  een  bUk? 
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Opgestaan  nit  de  dooden  en  op  den  Olijfberg  geklommen,  stijgt 
hij  zegenend  opivaarts  en  zegt  aan  zijne  discipelen,  dat  hij  de 
aarde  niet  verlaat  om  te  rusten  van  zijn  arbeid,  noch  om  met 
onsterfelijke  eer  sds  de  grootste  weldoener  der  raenschheid  ge- 
kroond te  worden,  maar  om  hun  plaatsen  te  bereiden  in  het 
goede  Vaderhuis. 

En  van  dezen  vriendelijken  Heiland  heeft  een  mensch  ge-» 
dacht  dat  hij  was  een  fantoom,  uit  het  graf  verrezen,  een  kwel- 
geest uit  de  andere  wereld ,  een  wedergekomene  in  het  leven , 
een  vreeselijke  Boetprofeet,  een  onverbiddelijk  gestrenge  zede- 
leeraar. 

Niets  beklagelijkers  inderdaad  dan  de  zelfmisleiding  van 
dezen  mensch!  Nogthans,  zij  doet  zich  zoo  als  waar  aan  ons 
voor»  dat  het  tegendeel  ondenkbaar  wordt. 

En  toch,  het  gerucht  van  Jezus  was  tot  Herodes  gekomen^ 
dat  gerucht  kon  zulke  verschrikkelijke  dingen  niet  melden ,  dat 
gerucht  kon  den  Heiland  zoo  zwart  niet  teekenen.  Woei  niet 
een  enkele  nagalm  tot  Herodes  over  van  dat:  Komt  allen  tot 
mij ,  die  vermoeid  en  belast  zijt  en  ik  zal  u  ruste  geven  I  Wei- 
ligt  Maar  Herodes  hoort  noch  dat  goede  gerucht,  noch  den 
liefelijken  nagalm.  Hij  ziet  niets,  niets  dan  den  onthoofden  en 
weer  opgestanen  Dooper;  hij  hoort  niets,  niets  dan  het  vree-^ 
sdÜjk:  Het  is  niet  geoorloofd  I 

Middelerwijl  vervolgt  de  Heiland  zijn  reis.  Hij  gaat  het  land 
door  goeddoende  en  zegenende.  In  de  stille  woning  van  Lazarus 
zit  hij  neder.  Maria  en  Martha  en  Lazarus,  hij  heeft  ze  allen 
hartelijk  lief  en  bij  zijn  komst  is  het  feest  onder  het  vredige 
dak  te  Bethanië.  Aan  de  uiterste  landpalen  troost  hij  de  on*- 
verschrokken  Gananeesche,  die  daar  hoopt  ook  tegen  hope! 

Aan  het  badwater  van  Bethesda  2oekt  hij  den  kranke  op, 
waaraan  niemand  meer  denkt.  In  de  dorre  woestijn  laat  hij  de 
scharen  niet  hongerig  van  zich.  Zelfs  de  overspelige  vrouw 
wordt  door  hem  niet  veroordeeld.  Aan  zijne  volgelingen,  die 
alles 9  alles  hadden  verlaten,  durft  hij  vragen:  Heeft  u  ook  iets 
ontbroken?   Zulk  een  was  Jezus. 

Maar  Herodes  dacht  dat  Jezus  een  spooksel  was,  een  fan- 
toom, een  vroeger  onthoofde,  maar  nu  opgestane  profeet. 

Wat  noodzakelijk  gevolg  van  de  verkrachting  des  gewetens  I 
Het  liefelijkste,  het  aantrekkelijkste  begint  zich  alsnu  aan  de 
verbeelding  voor  te  doen  als  het  leeUjkste,  het  afschuwelijkste, 
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wat  men  zich  denken  kan,  men  ontvliedt,  wat  alleen  behou- 
den en  •  troosten  kan.  Herodes  had  natuurlijk  na  den.  dood  ?an 
Johannes  geen  rust  gevonden.  De  stem  .  des  gewetens  sprak 
nog  voort,,  maar  nog  werd  zij  miskend,  en  de  eerste  uitwendige 
aanleiding,  die  Herodes  vindden  kan  om  zich  zijn  onrust  te  ver- 
klaren, wordt  door  hem  aangegrepen,  liever  dan  in  zijn  dgen 
boezem  den  wortel  te  zoeken  van  de  plant,  die  zijn  levens- 
vreugd vergiftigt.    . 

Yoor  het  verkrachte  geweten  van  Herodea  was  Jezus  ook 
nog  niets  meer ,  dan  wat  Johannes  de  Dooper  voor  hem  geweest 
was.  Yoor  Herodes^  voor  dezen  onboetvaardigen  zondaar  was 
Jezus  slechts  de  boetprofeet.  Zijn  zonde  .wil  hij  zich  niet  be- 
lijden. Die  onbeledene,  die  ontkende  zonde  brengt  een  omwen- 
teling te  weeg  in  de  betrekking,  die  hij  anders  op  Jezus  zon 
hebben  gevoeld.  Dit  is  de  wreede  magt  der  zonde,  dat  zij 
waarlijk  het.  karakter,  ja  den  persoon  van  Jezus  voor  Herodes 
verandert,  zoolang . zij  in  hem  AeerseAL  Had  Herodes,  zoo  als 
hij  thans  was,  zich  onder  de  prediking  van  .  den  leeraal;  uit 
Nazareth  gesteld,,  hij  had  nog  niets  and^s  vernomen  dao.het 
ontzettend:  ** Zoo  wie.eene  vrouw  aanziet  om^  haar  te  begeeren, 
die  heeft  aireede  overspel  in  zijn  hart  met  haar  gedaan.^  Hij 
had  nog  niets  anders  gehoord  dan  het.  verpletterend:  ^Zijtdan 
volmaakt,  gelijk  uw  Vader  in  de  hemelen  volmaakt  tis.^  .  Aan 
hem  had  de  Heer,  als  eenmaal  aan  den  jongeling,  die  evenmin 
zijn  schuld  gevoelde,  den  ganschen  eisch  der  wet  voorgehou- 
den.    Yoor  hem  had  het.  wee  u,  wee  u  moeten  klinken. 

Wat  is  er  van  den  gelukkigen,  immers  aan  zijn  lusten  bot 
vierenden  viervorst  geworden?  Het  baat  hem  weinig,  datHero- 
dias  streelende  woorden  en  liefkozingen  voor  hem  verkwist, 
*^het  is  u  niet  geoorloofd'?  overstemt  dat  allea;  het  baat  hem 
weinig,  dat  hij  Johannes  den  Dooper  verwijderd,  vermoord  heeft. 
Vóór  Johannes  waarlijk  voor  hem  op  zal  houden  te  bestaan, 
zal  eerder  de  beminnelijkste .  persoon ,  die  ooit  op  deze  aarde 
heeft  rondgewandeld ,  in  zijn  verbeelding ,  de  gedaante  vertoonen 
van  den  uit  de  dooden  opgestanen  profeet  1 

Het  is  niet  meer  dan  natuurlijk,  dat  wij  Lnk.  XIU:31 
lezen,  Herodes  wilde  Jezus  dooden.  Dat  fantoom  vervolgt  hem 
overall  Hij  kan  het  noch  meester  worden,  noch  uit  zijn  oog  ver- 
bannen. Hij  durft  hem  niet  te  laten  grijpen.  Immers  wat  zon  het 
helpen  zoo  Johannes  de  Dooper  andermaal  door  hem  gedood  werd? 
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Gelukkig  f  dat  men  het  voor  hem  doetl  Jezas  is  in  de  magt 
der  Joden,  in  de  magt  van  Filatus. 

Nu  is  de  lafaard  niet  meer  bang. 

Als  (Lqc.  XXIII :  8)  Herodes  Jezus  zag,  was  hl]  zeer  ver- 
blijd.  Hij  had  hem  al  lang  eens  willen  zien.  Ei !  Waarom 
had  hij  hem  nooit  ontboden  P  Nu  zal  hij  zich  met  dat  fan- 
toom eens  vrolijk  maken.  Want  de  krijgslieden  en  de  soldaten 
zijn  er  bij;  het  fantoom  kan  hem  niets  doen.  Hij  wil  Jezus 
eens  laten  toovereu,  ("hij  hoopte  eenig  teeken  te  zien").  Hoor, 
hoe  Herodes  durft  te  spreken  I  Welk  een  heldP  ("hij  vraagde 
hem  met  vele  woorden.")  Hij  durft  hem  verachten  en  bespot- 
ten en  een  blinkend  kleed  aandoen. 

Maar  Jezus  spreekt  geen  woord  I 

Welk  een  stilzwijgen !  In  's  Hemels  naam ,  een  woord ,  een 
enkel  woord  om  te  toonen,  dat  gij  geen  fantoom,  dat  gij  een 
fflensch  zijt  I 

Qeen  woord ! 

Welk  een  schrikkelijken  nagalm  moet  dat  stilzwijgen  hebben 
gevonden  in  het  geweten  van  Herodes.  Vroeger  had  hij  Jo- 
hannes  wel  tot  zwijgen  willen  brengen.  Nu  zou  hij  Jezus  wel 
tot  spreken  willen  dwingen.  Hij  weet  niet  wat  vreeselijker  is, 
het  spreken  van  Johannes  of  het  zwijgen  van  Jezus. 

Evenwel,  de  plegtige  figuur  blijft  onverbiddelijk  zwijgen. 

Wie  naar  de  stem  van  het  geweten  niet  had  geluisterd, 
mogt  geen  woord  vernemen  van  de  lippen  des  eeuwig  geze* 
genden  I 

Hier  klimt  het  tragische  al  hooger  en  hooger;  maar  ook  te 
gelijk,  welk  een  psychologische  waarheid  bezit,  even  als  het 
voorgaande,  het  berigt  aangaande  de  ontmoeting  van  Jezus  en 
Herodes  I 

Was  het  niet  de  vreeselijkste  straf  voor  Herodes,  hem  die 
in  zijne  verbeelding  Johannes  de  Dooper  was  voor  zich  te  zien 
en  zijne  stem  niet  te  hoorenP  Kon  die  straf  anders  dan  door 
de  hoogste  wijsheid  worden  uitgedacht  P  Was  het  niet  het 
eenige,  dat  op  Herodes  nog  indruk  kon  maken  P 

Het  heeft  indruk  op  hem  gemaakt.  Een  enkel  woord  uit 
de  profane  geschiedenis  toont  het  ons.  Op  lateren  leeftijd  zocht 
hij  de  eenzaamheid,  de  rust  [xyxTrm  rifv  iitnjxUv)^  zoo  lezen 
wij ,  maar  hij  vindt  die  rust  niet.  Diezelfde  Herodias ,  voor  wie 
hij  zijn  geweten   heeft  verkracht,  voor  wie  hij  Johannes  heeft 

I.  Jg.  17 
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vermoord,  voor  wie  hij  Jezus  eerst  miskend  en  daarna  bespot 
heeft,  diezelfde  Herodias  sleept  hem,  als  hij  rust  zoekt  en 
stilte,  in  haar  vurige  eerzucht  naar  Bome,  om  er  een  konings- 
kroon te  ontvangen  uit  de  handen  des  keizers. 

Nu  moet  hij  nog  om  een  kroon  gaan  bedelen.  De  slaaf  van 
den  wellust  wordt  bovendien  met  de  ketenen  der  eerzucht  bela- 
den en  dat  eener  eerzucht,  die  de  zijne  niet  eenmaal  is. 

Wij  kunnen  ons  Herodes  voorstellen  op  den  weg  naarBome. 
Hij  is  stil,  hij  is  afgetrokken,  hij  spreekt  niet.  '' Herodes , 
deze  reis  geldt  uw  kroon  ,"*  roept  Herodias  hem  gedurig  toe. 
Maar    Herodes    denkt    aan.  het   verledene.      Hij    begeert  rust 

En  geen  kroon  wacht  hem.  Hem  wacht  een  ballingschap  in 
Gallië  en  de  dood  in  het  verre  westelijke  Spanje. 

Is  niet  alles  in  dit  verhaal  natuurlijk,  gemotiveerd,  geloof- 
waardig? "Wie  heeft  dit  verhaal  beschreven?  Ik  weet  het  niet; 
want  Marcus  is  het  waarschijnlijk  niet  geweest  ^) ,  maar  toch 
zeker  iemand,  die  hierin  althans  historie  heeft  gesehreven. 
Zijn  geheele  boek  verraadt  geen  zucht  tot  dramatiseeren,  het- 
geen Baar  wel  beweerd,  maar  niet  aangetoond  heeft.  Een  dn- 
jnatisch  schrijver  zou  zeker  van  de  geboorte,  van  de  verzoddng 
in  de  woestijn  meer  partij  hebben  getrokken ,  dan  Haücns  I 
geschiedt.  Men  zal  nu  hebben  opgemerkt,  dat  ik  door  drie 
punten:  "het  is  u  niet  geoorloofd''  —  "dien  ik  onthoofd  heb" 
en  "Jezus  zweeg  stille,^  den  cirkel,  die  eens*  aanwezig  waa, 
Weder  getrokken  heb,  waardoor  (zie  boven)  het  verhaal  blijkt 
geloofwaardig  te  zign  ^). 

A.  P. 


1)  Zie  Prof.  Scholten's  Inleiding,  pg.  28  sqq.  Baur  en  anderen* 

%)  Is  i&ÜDe  ontwikkeling  jaist,   dan  heb  ik  een  historisch-kritiaoken.  maatstaf 

▼oor  het  berigt  van  Lakas   bijv.   waarbij   ik  op  sommige  moeijel^kheden  stuit,  die 

het  va^  veel  minder  geloofwaardig  maken. 
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Gedachten  over  Armverzorging  ^  van  amaua  wilhelmina 
SIEVEKINO,  Bijeenverzameld  uit  hare  êchri/ten.  Naar  het 
Hoogduitach  vrij  vertaald,  Dordrecht^  1857,  299  bladz. 
hl  8°. 

In  stede  ^an  e^}gé  gemeenpraiat^eif  ovdr  ^e  $chrij'&ter  en 
haar  heilig  levensdoel  —  welke  beide  vocnr  elk  christelijk  hart 
geen  lof  behoeven  of  liever  er  verre  boven  verheven  zijn ,  —  ver- 
melden wij  liever  met  een  kort  woord,  dat  dit  boekjen  uit- 
muntend aan  zijn  doel  voldoet.  Het  is  onmogelijk  het  te  lezen 
zonder  tot  deelname  aan  den  aandoenl\jken  triumf  der  christe- 
lijke liefde,  die  hier  beschreven  wordt,  zich  opgewekt  te  ge- 
voelen. Eene  tweede  lezing  wekte  nog  sterker  dan  de  eerste 
het  verlangen  bij  ons  op,  dat  di4i  welsprekend  pleidooi  voor 
eene  b^'Iige  en  noodzakelijke  aangelegenheid  ia  eene  goedkoope 
editie  bij  duizenden  onder  onze  lezende  trotwenweteld  verspreid 
mocht  worden.  Ook  de  Vertaalster  bezit,  blijkens  hare  bewer- 
Icing  en  aanteekeningen ,  een  ruim  aandeel  aan  het  dubbel  ver- 
eiscbte,  dat  hier  vóór  alles  in  aanmerking  komt  om  tot  oor- 
deelen  medebevoegd  te  zijn  —  christelijke  liefde  en  praktische 
ervaring.  Vrouwen-vereenigingen  tot  het  bezoeken  der  armen 
kunnen  niet  beter  doen  dan  dit  boek  te  bestuderen:  op  geen 
punt  zullen  zij  het  vruchteloos  raadplegen.  De  Schrijfster  zelve 
is  bekend.  Amalia  Sieveking  gaat  zeer  ver  (doeh  voorwaar  niet 
te  verf)  met  aan  de  hoogere  standen  een  voornaam  aandeel  te 
wijten  aan  de  stoffelijke  en  geestelijke  ellende  der  lagera  Hare 
boetprediking  overtuigt,  hare  redenering  is  stichtelijk.  Alles 
wordt  bezield  door  een  van  alle  vormen  vrij ,  een  warm  en  helder 
christelijk  geloof.  Het  werkjen  is  overal  vervuld  van  de  meest 
gedetailleerde  praktische  raadgevingen,  en  is  tevens  niet  minder 
eene  levende  verklaring  van  de  zinspreuk  der  Schrijfster  (welke 
wij  tot  onze  verwondering  hier  nergens  uitgedrukt  vonden) : 
Die  Seelenpflege  ist  die  Seele  der  Armenpflege. 

J.  H.  G. 


17* 


HET  GELOOP  AAN  EEN  ONWAARHEID  ZOO- 
GENAAMD WETENSCHAPPELIJK 
GEREGTVAARDIGD. 


Wij  kunnen  ons  niet  weéthouden  van  in  zijn  geheel  over 
te  nemen  een  artikel,  dat  wij  in  het  Februarij-nnmmer  van 
een  wetenschappelijk  tijdschrift  vonden ,  uitgegeven  dooi  de 
Universiteit  van  Leuven  i). 


1)  R&amé  ooQrt  et  dair  des  motift  qa'a  qd  Catholiqoe  de  croire  k  la  rkM 
d'one  Apparition  de  la  Sainte-Vierge  sor  la  montagne  de  la  Salette,  Ie  19  sep- 
tembre  1846. 

1°.  L' Apparition  de  la  Satnte-Vierge  de  la  Salette  eat  liea  Ie  19  septembra 
1846.  Dès  Ie  lendemain ,  Ie  fait  fut  ooddq  aa  village  de  la  Salette  et  dans  Ie 
boarg  de  Ck)rp8.  Il  fat  accaeilli  avec  ooDfiance  par  les  ans,  avec  défiance  par 
d'aotres,  aveo  incr^daltté  par  nn  grand  nombre;  cela  devait  fitre. 

2®.  Aq  boot  de  qoelqoea  jonrs,  il  fat  conna  dans  les  pays  environnants;  il 
parvint  bientdt  jasqu*^  Grenoble.  Dès  lors  Taatorité  diocësaine  eat  IL  s'en  ooooper 
comme  d*Qn  fait  sortant  de  Tordre  commnn.  Elle  commen^a  k  informer,  mais 
prudemment,  avec  ane  sage  lentear,  sans  préfention  comme  saos  enthousiasme. 
11  fot  défenda  ao  clerg^  d*en  parier  en  chaire  et  de  se  prononoer  pr^atarément 
avant  la  décision  de  Taatorit^. 

8®.  La  croyance  k  la  réalité  d'ane  apparition  gagna  bient6t  la  presqae  totalit^ 
des  habitaots  de  la  Salette,  da  canton  de  Corps  et  des  cantons  Hmitrophes.  Un 
changement  notable  en  bien  s*opéra  snbitement  dans  les  moBurs  et  les  habitndes  de 
ces  oontrées  irréligieoses.  En  dehors  de  toute  aetion  da  clergé  et  malgrtf  ion  si- 
lence  absola ,  les  habitants  da  canton  commencèrent  è  se  transporter  sar  la  mon- 
tagne en  vrais  et  pieax  pèlerins ;  ils  eessèrent  lenrs  blasphèmes ,  lenrs  travaox  do 
dimanohe,  et  reprirent  Ie  chemin  des  églises. 

4°.  Une  gaérison  arrivés  k  Corps,  celle  de  Ia  femme  Lanrent,  malade  depois 
plns  de  vingt  ans ,  connae  de  tons ,  flt  la  plos  profonde  impression.  Ells  avait 
dé^k  invoqué  N.-D.  de  la  Salette  et  s'était  fait  appDrter  de  Teaa  de  la  montagne. 
Il  fot  bientdt  reoonnn  qae  dHniermitteniê  la  fontaine  était  devenoe  iniarinaik: 
ce  qoi  accrat  la  foi  et  la  confianoe. 
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Het  bevat  eene  in  ons  oog  hoogst  merkwaardige  proeve  van 
sehrjnbaar  onbevooroordeeld  historisch  onderzoek. 


5°.  Cependantj  et  qnelqaes  jours  sealeoaent  après  Ie  19  septembre,  des  prêtres 
et  des  laïqnes  instruits  accoorarent  k  Corps,  visitèrent  les  lieaz  et  firent  sabir  de 
longs  et  mioatieax  interrogatoires  aaz  deux  bergers,  tant6t  réanis,  tantöt  séparés. 
On  fat  étonné  de  la  sagacite  de  ces  petits  p&tres  &  répondre  k  de  nombreuses 
qaestioDs,  k  des  difiScalt^,  k  des  snbtilités  par  lesquelles  on  Toalait  s'assurer  qu'ils 
disaient  vrai,  et  qu'ils  ne  se  contredisaient  ni  entre  euz,  ni  avec  eox-mêmes. 

6°.  Bientöt  Ie  bruit  des  miracles  opérés  dans  des  lieuz  étrangers  au  départe- 
ment se  répand,  s'accrédite  et  détermine  les  populations  lointaines  k  se  rendre  en 
pèlerinage  k  la  xnontagne  de?enue  célèbre,  et  dès  lors  regardée  comofie  tainte, 
mais  sur  laquelle  il  n'y  a?ait  encore  ni  chapelle,  ni  autel,  ni  prètre,  ni  rien  qoi 
pM  attirer  ou  satisfiure  la  pieté  on  mème  la  simple  curioaité.  — Les  pèlerins  coni- 
mencèrent  k  emporter  de  Teaa  de  la  fontaine.  La  soeur  Saint- Charles  d*Avignon 
fot,  au  Tu  et  au  sn  de  toute  la  ville,  retirée  des  portes  du  tombeau  par  Ie  recours 
k  N.»D.  de  la  Salette  et  par  Tusage  de  cette  eau  xépntée  merveilleuse.  Beauconp 
d'antres  guérisons  eztraordinaires ,  arrivées  ailleurs,  frappaient  d*étonnement  et  fai- 
saient  grossir  de  jour  en  jour  Ie  nombre  des  pèlerins.  Il  y  en  eut  prés  de  cent 
mille  la  première  année,  et  au  premier  anniversaire  60,000  couvrirent  la  montagne. 

7°.  Deux  commissions,  formées  par  Mgr  TÉvêque,  delibérèrent  séparément  et 
secrètement.  Elles  conclurent  qn'il  ne  fallait  8*opposer  k  rien,  puisque  tout  se 
passait  régulièrement  et  religieusement ;  mais  aassi  qu'il  n'était  pas  encore  temps 
de  se  prononcer  et  quMl  &llait  attendre.  —  Tocgours  profond  silence  de  la  part  de 
rÉvêque  et  de  son  clergé. 

8*^.  Deux  prêtres  délégnés  en  1847  parcourent  nenf  diocèses  du  midi  de  la 
France.  Partout  il  n'est  bruit  que  de  la  Salette  et  des  miracles  opérés  par  Tinter- 
cession  et  par  Tusage  de  Teau  de  N.-D.  de  la  Salette.  lis  8*assurent  en  particu- 
lier de  la  guérison  de  la  soeur  Saint-Charles,  et  sur  cette  question  ils  consultent 
Mgr  Naudo ,  archevêque  d'Avignon ,  qui  leur  répond  qu't^  ne  doute  pas  plus  de 
la  ffuérison  de  cetle  sceur  guil  ne  doute  de  la  réêurrection  de  Lazare. 

-9°.  En  novembre  et  déceiobre  1847,  une  grande  Commission  de  16  membres  dn 
clergé  est  réunie  au  palais  épiscopal  sous  h  présidence  de  Mgr  TÉvêque.  La  ques- 
tion de  la  Salette  y  est  débattue  contradictoirement ,  et  Ie  rapport  des  deux  délé- 
gués  y  est  discuté  sérieusement  dans  buit  séances.  A  la  fin  Mgr  TÉvêque  déclare 
se  réserver  la  décision  quand  il  en  sera  temps. 

10°.  Cepradant  Ie  bruit  des  miracles  va  toujours  grandissant;  Ie  pèlerinage  de- 
vient  toujours  plus  nombreux  nonobstant  la  révolution  de  1848;  il  est  de  plus  en 
plas  édifiant,  et  présente  un  concours  souten u  de  pèlerins  de  toute  nation,  de 
tonte  langue,  de  toat  état,  de. toste  oondition.  Tous  les  pèlerins,  pendant  quatre 
aas,  peuYent  voir,  interroger,  sonder  les  deux  petits  p&tres,  auteurs  de  tout  ce 
grand  monyement.  Tous  jugent  que  ces  enfants  n.*ont  pu  être  ni  irompeurs,  ni 
irompés. 

IP.  Huit  mois  après  TApparition ,  on  commence  k  répandre  des  écrits  sur  Ie 
fiiit.  L'Apparition  est  racontée,  discutée  et  prouvée  véritable.  D*autre  part,  ar- 
rivent  k  TÉvècbé  de  Grenoble  des  difficultés,  des  objections.  Tout  est  recueilli, 
examiné,  apprécié  et  reduit  k  sa  juste  valeur.  La  plupart  des  pèlerins,  parmi 
oeox  surtout  que  distinguent  la  piété,  Ie  savoir  et  leur  position.  dans  TÉglise.  on 
dans  Ie  monde,  en  passsnt  par  la  ?ille  episcopale,   font  part  au  Frélat,,ou  k  ses 
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Meu  zal  er  teyens  uit  zida«    dat   da  B.  G.    godgeleerden 
maar  niet  gaaf  aannem^  elk  wonder»  dat  men  zegt  gebeurd  te 


conséillen,  de  lears  ünpreasions  et  de  leun  eonvieÜons,  toates  fkvonbles  aa  fait 
de  l*ApparitioD. 

18'^.  En  1848  et  18S0,  Monseigneur  aatorbe  la  pablication  de  la  Vériié  et  des 
Notweaux  doeuments  sur  la  Salette;  mais  ne  se  prononce  pas  encore  comme  y«^ 
dn  fait.  Cependant.  il  préparé  son  mandement,  l'élabore  au  sein  de  aon  conseil, 
Ie  communiqué  k  qnelques-uns  de  ses  vénérables  ooUègnes,  et  flnit  par  l'envoyer  i 
Kome,  d'oil  il  Ini  revient  avec  qnelqnes  observations ,  aoxquelles  Ie  Prélat  s'emprease 
d'obtempérer.  Enfin,  en  novembre  1851,  après  un  délai  et  nn  examen  de  «tsf 
ans ,  ce  mandement  ardenunent  soüieité  par  Ie  plus  grand  nomhre  des  diocésaini 
et  des  étrangers ,  prêtres  et  laiques ,  quelque  peu  redouU  par  un  petit  nombre 
d'opposants,  est  mis  au  jour,  pubHé  et  lu  dans  les  600  églises  dn  diocese.  W  est 
euYoyé  k  presqne  tons  les  Évdques  du  monde.  Bientöt  ü  est  traduit  dans  iontei 
les  langues.  A  Rome,  3  est  imprimé  dans  les  joumanz  toumis  k  la  censure  pon- 
tificale. De  nombreuses  adhésions  arrivent  de  toutes  parts  au  vénérable  auteur  de 
ce  jugement  doctrinal.  LVinné:  suivante ,  Sa  Sainteté  Pie  IX ,  par  9  reserits  exp^ 
dies  en  moins  de  trois  mois,  accorde  les  plus  pr^ieuses  fisTeurs  au  nouveau  Ssne- 
tuaire  de  la  Salette,  auz  missionnaires  qui  Ie  dessetvent,  auz  pélerine  qui  Ie  fr^ 
quentent.  Par  Ie  demier,  du  8  décembre  1868,  Sa  Sainteté  permet  i  tout  Ie 
diocese  de  célébrer  chaque  année  par  TOffiee  et  la  Messe  de  la  Sainte-Vierge  Tan- 
niversaire  de  rApparition. 

D'après  eet  aper^u  historique,  anquel  je  pourrais  ajouter  beaucoup  d*aotrei 
cboses,  voici  ma  profession  de  foi  sur  la  Salette. 

Je  crois  &  la  vérité  de  TApparition  de  la  Sainte-Vierge  sur  la  montagne  de  li 
Salette  qui  eut  lieu  Ie  19  septembre  1846. 

1*^.  Parce  que  d*un  examen  de  cinq  ans  et  de  toutes  les  préoautiensprises,  pen- 
dant ce  long  laps  de  temps ,  il  r&ulte  pour  mol  une  eertitude  wtorafe  ou  la  plut 
grande  probabiÜté  que  Ton  puiase  et  Aumainêment  et  reUgiêusement  aoquérir,  qae 
les  deux  petits  bergers  de  la  Salette ,  dans  leur  redt  de  l'Apparition ,  n*ont  Aé  m 
trompeurs ,  ut  trompet. 

8^.  Parce  que  depnis  diz  ans  et  saus  discontinuation ,  et  dans  une  infinité  de 
lieuz,  et  sur  un  grand  nombre  de  malades,  ont  éié  opérées  des  guérisons  tellement 
menreiUeuses,  tellement  en  dehors  de  toutes  les  lois  de  la  nature,  et  d'aillears  si 
parfaitement  constatées  par  la  voiz  publique ,  et  quelques  unes  même  par  un  juge- 
ment épiscopal ,  qu'elles  constituent  de  vraü  miraeUi  opérés  par  Tinvocation  de 
N.-D.  de  la  Salette  et  par  Vuaage  de  teau  de  la  fbntaine  merveilleuse.  Mais  je 
crois  en  même  temps  que  Dieu  ne  peut,  par  de  vrau  mira^at,  autoriser  ni  nne 
abomioable  imposture ,  ni  une  jonglerie  sacrilége. 

8^.  Parce  qn*en  fait  èiéoénemenU  religieux  et  êumatwels ,  je  dois  m*en  rappor- 
ter,  non  k  mon  sens  privé,  non  k  mon  examen  particulier,  comme  les  protestants, 
mais  k  la  décision  doctrinaie  et  eanonigue  des  deux  Évêques  de  Grenoble,  nnis  de 
communion  avec  Ie  Souverain-Pontife,  et  agissant  mftme  avec  son  assentiment.  Or, 
ces  deux  Évêques  ont  pnblié  des  mandements  très-explicites  sur  la  vérité  da  ftit 
de  la  Salette ;  et  Ie  premier  surtout  a  re9U  TadhéBion  au  moina  impKeite  de  Rome, 
ainsi  que  des  adhésions  nombreuses,  explidtes  ou  iroplicites,  d'un  tres  grand  nom- 
bre d'Bvèques  de  la  catbolicité;  en  on  mot,  je  crois  &  la  vérité  de  TApparition  de 
la  Salette,   parce  que  cette  Apparition  a  pour  elle  la  plus  haute  sanction  qa*i 
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zijn,  maar  dat  ook  zij  zich  op  het  zoogenaamd  historisch  stand- 
punt weten  te  plaatsen,  van  waar  zij  kritiek  nitoefenen  over  de 
feiten  die  hun  worden  medegedeeld. 


pniase  avoir:  oelle  de  VttuioHié  épUeopdk^  seole  règle  sfire  poor  la  eonsdence  d*iiii 
catholiqae,  qni  croit  et  confesse  a?ee  Si- Paal  ^  qae  Dieu  a  étaèli  les  Évêqua 
pour  gouvemer  VÊglise  de  Dieu. 

4°.  Parce  qa*en  dehors  d*ane  interventioii  divine  et  sarnatarelle ,  on  n'expliqnera 
jamais,  d'nae  maniere  Yniment  raiaonnaUe,  ee  qai  se  passé  sodb  nos  yeoz  depais 
dix  ans: 

P.  ün  pèlerinage  toig'oars  sootena ,  toojonrs  nombreoz ,  toajonrs  édifiant ,  com- 
posé  non-seulement  de  simples  fidèles,  mais  de  toat  ce  qae  l*Église  et  les  États 
catholiqaes  comptent  d'hommes  éminents  par  Ie  caractère,  par  Ie  rang,  par  la 
vertn  et  les  lamières. 

2°.  Una  foDtaine  dMutermittente  devenae  intarissable ,  reconnue  merveilleaie , 
dont  Teaa  est  envoyée  oa  empurtée  dans  toates  les  directions. 

3°.  Un  Sanctaaife  magaifiqae  qoi  s'élève  sar  ane  hantear  de  1800  mètres  en 
rhonneur  de  Marie,  et  èi  la  constroction  duqoel  Tanivers  entier  oontribue  par  les 
dons  les  plas  généreaz. 

4°.  250  ^lises,  sanctaaires,  chapelles,  oratoires,  qai  dans  toates  les  parties  da 
monde  se  sont  élevés  comme  par  enchantement  en  Thonnenr  de  N.-D.  delaSalette, 
qoi  toas  se  relient  aa  Sanctaaire  de  la  montagne,  et  dont  an  grand  nombre  est 
BOBsi  frequente  par  les  pèlerins  qoe  Ie  Sanctuaire  da  mont  téséti. 

5°.  Des  conversions  sans  nombre,  des  conversions  inespérées,  des  converstons 
plas  eztraordinaires  qae  les  gaérisons  oorporelles. 

6°.  Une  archiconfrérie  établie  par  Taatorité  dn  Soaverain-Pontife,  qai  compte 
dqè  ses  affiliations  par  oentaines,  et  ses  associés  par  centaines  de  mille. 

7°.  Une  correspondance  anique,  extraordinaire,  entre  la  Salette  et  Tanivers  en- 
tier, correspondance  qai  en  diz  ans  se  monte,  aa  moins,  &  40  mille  lettres. 

8°.  Tant  de  oonfessions,  de  comronnions  et  d*aatres  (BO?res  de  charitë,  de  zèle; 
de  piété,  de  générosité,  de  pénitenee,  qa'a  fait  faire  la  Salette. 

9°.  11  Évdqaes  et  plus  de  30  prétres  oa  laïqaes  instraits  se  sont  faits  les  histo- 
riens,  les  apologistes,  les  apdtres  de  N.-D.  de  la  Salette. 

10°.  L'inatilité  des  efforts  tentés,  des  difficaltés  soulevées,  des  objections  imagl- 
nées,  des  iojares  prodigaées,  etc,  poar  anéantir,  affaiblir  la  foi  k  la  Salette,  et 
qai,  loin  de  lai  nnire,  n*ont  servi  qa*lk  la  faire  oonnaitre,  ^  étendre  son  cnlte,  IL 
aagmenter  Ia  oonfiance  &  sa  puissante  protection. 

11®.  Pacoomplissement  progressif  des  menaees  prophétiqaes  faites  sar  la  mon- 
tagne:  maladie  de  la  vigne,  des  pommes  de  terre,  etc. 

12®.  Enfin,  avertissements  salntaires,  solennels,  adress^  par  la  Mère  de  Dien  li 
l'anivers  entier ,  avertissements  qai  ont  retenti  partoat ,  qai  sont  si  bien  adaptés 
SDI  besoins  de  l'époqae ;  avertissements  qai  obtiennent  les  plus  heareaz  résaltats  par 
la  diminntion  da  blasphème ,  de  la  profanation  des  saints  joars ,  par  les  assodations 
réoemment  formées  poar  l*ezpiation  des  blasphèmos  et  poar  la  sanctification  dn 
dimanche. 

Voile  les  motifs  de  ma  foi,  motifs  si  pnissants  qa'ils  me  font  regarder  Ie  fait 
oomme  eertain  et  indubitable ,  pnisqa'il  réanit  en  sa  faveur : 

1°.  Le  témoignage  des  deaz  enfiints; 

2®.  Le  t^oignage  da  del; 
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Da  geest ,  die  uit  onze  aanhaling  spreekt  is  geenszins  die  van 
een  onbepaald  en  blind  autoriteits-geloof ,  maar  is  veeleer  die 
van  een  rustig,  onbevooroordeeld,  nvetenschappelijk  onderzoek. 

Wij  hebben  hier,  bedriegen  wij  ons  niet,  een  historisch-kri- 
tische  curiositeit  voor  ons,  die  ons  welligt  tot  omzigtigheid  en 
voorzigtigheid  en  misschien  ook  wel  tot  bet  nazien  van  som- 
mige geaccrediteerde  historisch-kritische  beginselen  heilzaam  kan 
aansporen. 

Eene  curiositeit  die  ons  toont,  hoe  men  langs  schijnbaar  we^ 
tenschappelijken  en  redelijken  weg  tot  het  aannemen  van  eene 
onwaarheid  en  ongerijmdheid  kan  komen.  A.  F. 


8".  Le  téoaoignage  de  1'antorité  episcopale; 

4°.  Le  témoignage  enfin  d*ane  infinité  d*hommei  sages,  éduiés,  vertaenz. 

J'ajoate:  La  Salette,  en  dehors  de  Tintervention  divine,  en  debon  d*Qne  appari- 
tion  céleste,  devient  inezplicable;  et  poor  échapper  k  un  miracle,  il  hnt  admettre 
ane  maltitade  de  miracles. 

Si  la  Salette  n'est  qa*ane  fourberie  on  une  jonglerie ,  comment  depais  diz  ans 
prodnit-elle  tant  de  bien ,  et  ne  prodnit-elle  qae  da  bien  ?  De  bons  effets  peoTent- 
ils  provenir  d*ane  caase  maavaise  P  On  compte  les  Sanctaaires  de  Marie  par  cea- 
taines.    En  est-il  un  seal  qai  doive  son  origine  a  une  feusseté  reoonnue? 

Enfin ,  la  Salette  n'est  pas  démontrée  fausse ;  elle  peut  étre  vraie ,  elle  peut 
être  divine.  En  s'y  opposant,  en  la  combattant,  en  la calomniant ,  llquoi  8*eIpo6^ 
t-onP  Un  catbolique  qui  la  combat  est-il  en  süreté  de  conscienceP  Ne  s*eipo8e-t* 
il  pas  k  résister  k  Dieu  lui-mémeP 

Je  ne  condamne  pas,  k  la  Térité,  ceuz  qui  ne  croient  pas;  je  ne  les  accnse  pas 
dMncrédulité;  je  ne  les  taze  pas  d*bérésie;  je  ne  les  mets  pas  bors  de  TÉgliie. 
Mais  il  m'est  permis  de  les  regarder  comme  de  mauvais  raüonneurs,  comme  peu 
raisonnables,  comme  ayant  fait  divorce  avec  la  logique.  Mais  je  bl&me  bautement, 
et  tout  bomme  sensé  flétrira  énergiquement  1'opposant  systématique ,  qo!»  pooi 
combattre  le  fait  de  la  Salette,  emploie  l'injnre,  la  fausseté,  le  mensonge,  la 
calomnie,  les  réticences  malignes,  et  autres  armes  dont  les  incrédnles  et  les  héréti- 
ques  se  servent  babituellement  dans  leurs  attaques  contre  la  Religion. 

L'Abbé  RoussELOT. 


^«•^ 
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DE  ANNALES  VAN  BARONIÜS. 


Met  belangstelling  vernemen  wij ,  dat  de  drie  eerste  deelen 
verschenen  zijn  van  de  voortzetting  der  bekende  Annales  van 
Baronius  onder  den  volgenden  titel:  Annales  ecclesiaslaci,  qoos 
post  Caetarem.  8.  &.  E.  Card.  Baroniain,  Odericum  Rajnal- 
dum  ac  Jacobum  Laderchium  presbyteros  congregationis  oratorii 
de  Urbe  ab  anno  MDLXXII  ad  nostra  usque  tempora  continuat 
Aug.  Theiner,  ejnsd.  Congr.  presb.  consultor  S.  S.  Congreg. 
Indicis  libr.  prohib.  Episcop.  et  Regul.  ac  Sancti  OfiBcii,  Socius 
collegii  theol.  Sti  Gymnasii  Bomani,  acad.  pontif.  archaeologiaa 
et  acad.  herculatensis ,  Tabalariorum  8  B.  E.  praefectus  etc.  ^c. 

Men  weet,  dat  de  dood  Baronius  verhinderde  zijne  Annales 
verder  vQorttezetten  dan  het  jaar  1198  en  dat  zij  door  Baj- 
naldi  en  Laderchi  slechts  gebragt  werden  tot  het  jaar  1371. 
Sedert  den  dood  van  Laderchi  heeft  niemand  lust  of  moed  ge- 
voelt de  moeijelijke  maar  belangrijke  taak  te  voltooijen  en  ge- 
durende een  eeuw  bleven  de  archiven  van  het  Yaticaan  voor 
de  kerkgeschiedenis  vergeten  en  ongebroikt  liggen. 

Theiner  heeft  de  taak  weder  opgenomen  en  de  handen  aan 
het  werk  geslagen.  Hij  heeft,  om  de  moles  indigesta  te  kun- 
nen overzien,  een  classificatie  gebruikt  en  wel  zoo,  dat  hij  be- 
gonnen is  met  de  geschiedenis  van  hetgeen  in  Duitschland  is 
voorgevallen ,  om  alzoo  verder  zijn  onderzoek  uittestrekken  tot 
de  rijken  van  het  Noorden,  wier  geschiedenis  met  die  van 
Duitschland  meer  of  min  zamenhangt.  Yervolgens  houdt  hy 
zich  bezig  met  ZuideUjk-Europa,  terwijl  alle^  wat,  met  het  Oos- 
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ten  of  met  Amerika  in  verband  staat  zijn  natuurlijke  plaats 
vindt  in  de  geschiedenis  van  Spanje  en  Portugal;  wat  evenwel 
buiten  verband  met  deze  laatstgenoemde  landen  staat,  wordt 
aan  het  eind  van  ieder  jaar  onder  een  afzonderlijke  rubriek  aan- 
getroifen. 

Theiner  wijkt  in  zijne  behandelingswijze  nog  in  een  ander 
belangrijk  opzigt  van  zijne  voorgangers  Raynaldi  en  Laderchi 
af.  Terwijl  dezen  vele  citaten  uit  vrij  algemeen  bekende  wer- 
ken gebruiken  en  de  onuitgegeven  documenten  niet  dan  snm- 
marisch  wedergeven,  heeft  Theiner  de  nog  onbekende  stukken 
in  hun  geheel  laten  afdrukken.  De  drie  deelen  die  nu  het  licht 
zien,  bevatten  de  laatste  maanden  van  het  leven  van  Pias  Y 
en  het  geheele  pontificaat  van  Qregorius  XIII. 

Daar  Theiner  een  menigte  tot  hiertoe  onbekende  gedenk- 
schriften in  handen  had,  die  van  groot  historisch  belang  waren, 
heeft  hij  ze,  om  er  de  kracht  en  beteekenis  niet  van  te  ver- 
flaauwen  of  te  bederven  in  de  verschillende  talen  medegedeeld, 
waarin  zij  geschreven  zijn.  Zoo  vindt  men  hier  brieven  ?an 
souvereinen  en  andere  groote  historische  personen,  depêches  in 
eijfers  en  brieven  van  gezanten  van  den  H.  Stoel  en  bovendien 
brieven  van  Gardinaal  Gomo,  minister  van  Gregorius  XUI, 
betreffende  zaken  van  groot  aanbelang. 

Men  zal  zich  niet  verwonderen  dat  de  acta  van  het  pontificaat 
van  Gregorius  XIII  nagenoeg  uitsluitend  de  stof  hebben  geleverd 
voor  drie  deelen  in  folio ,  als  men  van  Theiner  zelven  verneemt, 
dat  naar  zijne  berekening  de  geschiedenis  der  regeringen  van 
Sixtus  V  tot  Pitts  YII  minstens  12  deelen  zal  beslaan. 

Reeds  deze  drie  deelen  zijn  van  groot  gewigt.  Men  vindt 
hier  autographen  van  Karel  IX,  Cath.  de  Medicis,  Hendrik  III, 
Hendrik  IV,  Maximiliaan  II,  Bodolph  II,  Philip  II,  JeanllI, 
Sebastiaan  en  Hendrik  van  Portugal;  van  de  hertogen  van 
Bragance  en  Alba;  van  Don  Juan  van  Oostenrijk,  van  M* 
Ant.  Golonna,  van  de  groothertogen  van  Toskane,  van  de 
prinsen  van  Savoye  en  van  het  Boomsohe  rijk,  van  de  konin- 
gen van  Zweden  en  Polen,  en  de  Gzaars.  Bovendien  treft  men 
hier  de  briefwisseling  aan  van  bisschoppen  en  prelaten  der  Gath. 
wereld  met  Greg.  XIII.  De  bloedige  S.  Barthflemy,  de  ver- 
volgingen van  B».  G.  in  Groot-Brittanje,  die  met  den  dood  van 
Maria  Stuart  eindigden,  alles  vindt  hier  zijne  plaats. 

Ook  wordt  men  niet  teleurgesteld  in  zijne  verwachting  van 


DE  AKNALES  TAN   BAS0NIU8.  243 

menige  bijzonderheid  aangaande  den  voortgang  der  Hervorming 
in  Duitschland. 

Theiner  heeft  het  gebrnik  van  zijn  arbeid  niet  weinig  ge- 
makkelijk gemaakt  door  niet  slechts  aan  het  einde  van  ieder 
deel  een  uitvoerig  zaakregister ,  maar  bovendien  bij  het  begin 
van  ieder  nieuw  jaar  een  hoofdzakelijke  inhoudsopgave  van  de 
te  behandelen  gebeurtenissen  te  plaatsen. 

Dez9  im  d«elen  ]co9ten  opgeveer  taohtig  gulden* 


EEN  NIEUW  THEOLOGISCH  TIJDSCHRIFT 

IN  DUITSCHLAND. 


mm 


Jahrbucher  fur  Deutsche  Theologie  herauagegeèen  v(m 
Dr,  Liebner  in  Dreêden,  Dr.  Bomer  und  Dr.  Ehren/euek- 
ter  in  GöttingeUy  Dr.  Landerer  und  Dr.  Palmer  in  Ti- 
bingen  ^  Dr.  Weizedcker  in  Stuttgart.  —  Stuttgart.  Verloj 
van  Rudolf  Beêser^  1856. 

Van  deze  nieuwe  vermeerdering  der  Duitsche  Theologi- 
sche periodieke  litteratuur  kunnen  wij  veel  goeds  verwachten; 
waar  mannen  als  Liebner,  Ehrenfeuchter  en  Palmer  aan  het 
hoofd  staan,  zullen  onze  verwachtingen  niet  worden  teleurge- 
steld. Deze  Jbb.  komen  in  driemaandelijksche  afleveringen 
uit,  ieder  van  ongeveer  twaalf  vellen  druks,  en  kosten  jaarUjks 
ongeveer  zeven  gulden.  Daar  de  uitgave  met  Julij  11.  is  be- 
gonnen, zijn  er  na  nog  slechts  drie  afleveringen  uitgekooien. 
Om  onzen  lezers  van  den  inhoud  eenigzins  een  denkbeeld  te 
geven,  willen  wij  bijv.  uit  de  tweede  aflevering  het  een  en 
ander  mededeelen. 

'*Ludwig  Hetzer,  ein  Beitrag  zur  Gharakteristik  der  Sekten- 
bewegungen  in  der  Reformationszeit,"^  zoo  is  een  stuk  getiteld, 
van  de  hand  van  Dr.  Keim  uit  Stuttgart.  Deze  verhandeling 
kan  als  aanvulling  beschouwd  wordt  van  hetgeen  over  Hetzer 
van  denzelfden  auteur  in  Herzog's  Beal  Encyclopedie  voorkomt^ 
terwijl  het  beste  wat  over  Hetzer  geschreven  is  nog  altijd  blijft: 
aneodota  quaedam  de  L.  Hetzero  in  Mus.  Helvet.  VI.  100  sqq. 
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Hetzer  in  Bifischofezell  geboren  ^  heeft  inraarschijnlijk  te  Frei- 
burg  gestudeerd,  tasschen  de  jaren  1507 — 1510.  Van  zijne 
classische  en  taalkundige  studiën  deed  hij  reeds  spoedig  blijken, 
door  in  152S  eene  vertaling  der  O.  T.  profeten  te.  leveren. 
Niet  minder  dan  den  invloed  dier  studiën,  ondervond  hij  dien 
der  mystische  school.  In  de  omgeving  vaiji  Zwingli  geplaatst, 
bdioorde.hij  weldra  tot  het  getal  dier  jonge  predikers,  die.  de 
krachtige,  zedelijke  hervorming  van  dezen  erostigen  man  met 
blijdschap  begroetten  en  bevorderden.  Het  duurde,  niet  lang 
of  hij  neemt  zelf  aan  de  nieuwe  opwekking  een  werkdadig  deel, 
door  een  werk  waarvan  de  latijnsche  titel  aldus  luidt :  Judicium 
Dei  et  sponsi  nostri,  quid  cum  Imaginibus  seu  Simulachris 
agendum  sit,  et  Canonicis 'Scripturis ,  per  Ludovicum  Haetzer 
(motto;  o  domine  Deus  noster  libera  captivos  tuos),  en  dat, 
daar  het  zeer  populair  was  gelijk  elk  zijner  geschriften,  hetzelfde 
jaar  drie  verschillende  drukken  zag  beleven,  om  nog  te  zwij- 
gen van  de  latijnsche  vertaling,  die  spoedig  volgda  Wat  ons 
in  hem  treft  is  zijn  onbepaald  geloof  in  de  kracht  en  in  het 
gezag  der  schrift:  ^^JDoê  Wort  Qottes,  usz  yiigebung  Gottes, 
blijft  in  Swigkeit  styf  ston.'^  Hij  is  overvloedig  in  beelden 
en  kan  er  uaauwelijks  genoeg  •  vinden  om  eenigzins  naar  waar- 
beid  uit  te  drukken,  wat  de  Schrift  voor  hem  is.  ^Christus 
bat  uns  zwar  nicht  auf  den  zankiscben  Aristotelem,  nicht  auf 
Platenen,  nicht-  auf  das  Fabstlich  unrecht  Becht,  noch  auf 
einigerlei  geschriften  der  Menschen  gewiesen,  aber  wohl  in  die 
Heilige  Geschrift;  gerade  so  Faulus  Timotheum;  und  ahnlich 
babea  die  Beröenser  die  Worte  Pauli  und  Batnaba  an  der 
Schrift  besehen.  Ja  das  Göttliche  Wort  in  seiner  Gewalt  und 
groszen  Majestat  ist  wahrlich  das  versehiende  Peuer,  dasz  alle 
Klugheit,  alle  Fürsichtigheit  der  weltklugen  verbrennt  und  zu 
Boden  richtet ;  und  so  gewisz ,  als  Christus  selbst  in  so  kur« 
zer  Zeit  den  Anti-Christen  mit  dem  Attem  seines'  Munds  um- 
gestoszen,  bekommen  wir  selbst  so  wir  uns  ganz  an  das  Wort 
Oottes  geben ,  gewiszlich  kraft  verliehen  ^  alle  Jebusaer  zu  über- 
winden.  Daher  ist  das  Wort,  das  Schwert  an  beiden  Seir 
ten  schneidend,  vot  Allem  das  Entschetdungawort  für  Kirch- 
liche  Span,  und  Zwietracht:  es  ist  der  rechte  Basanos,  der 
wahre  Goldstein  an  .dem  menschlicher  Falsch  erkennet  wird; 
es  ist  das  rechte  Winkelmasz  und  Bichtac^eit,  an  dem  alle 
Unebene  geebnet  und  geschlichtet   wird  und  naph  dem  zu  ent^ 
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seheiden  iet,  Dmng^eben,  eb  Bisschfife  octu  Fttbate,  FGntcn 
odei  Herren  ein  Andres  gebïeteu.  Ei  ist  ibei  ferner  anch  die 
Haifs  Davids,  biH  dei  deü  uminnige  Saai  geiöhnt  «nd  gt 
fricdat  wird;  ond  eine  gtosze  Ho^ang,  eine  «able  EntbaltoDj 
in  Gatt  wild  on»  geboven,  iiNlem  wir  ungeeweifelt  irissen, 
duE  Himioel  and  Erde  aergehen ,  aber  das  Wort  Qottes  snze^ 
g&nglicb  ist.  Dnher  ohne  Zweifel  allen  Getaoften  Christi  sich 
wohl  gebührt,  Bit  dem  gatoi  Wort  der  Ewigbeit  Qmzagt^en, 
and  irrig,  endcbiüüioh ,  ja  gottedfisterlich  isden ,  so  da  spie- 
chen:  ea  geeieme  nicbt  allen,  mit  der  Schrift  omingebeR,  di 
man  ndi  viel  mtiix  ganz  in  recbier  Vetiranmg  an  du  Wort 
Gottea  geben  muaa,  wo  man  die  ttborwindende  kraft  Gottn 
arlangen  wilL" 

Het  is  er  echter  Terre  van  af,  dat  deu  onbepaalde  achting  en 
eerbied  Toor  het  gezag  der  H.  Schrift  niet  met  een  warm  godsdien- 
etig  gevoel  bij  Hetaer  gepaard  soa  gun.  De  oitdmkkingeD ,  die 
hij  aangaande  God  en  Ghristna  bengt ,  toonen  veeleer ,  hoeaeei  hij 
een  peTSOonltjke  en  innige  betrekking  op  beiden  gevoelde.  Zelli 
getnigt  hij:  "die  trestvolle  Kraft  d«s  Wortes erzeigt nns t^lich 
der  Herr  Ghriatiia  nicht  nnr  mit  seinem  Wort,  aoodem  luch 
met  der  That  «□ ,  damit  «ir  ohne  Deckel  den  geneigtoi  Willen 
Qottes,  ansne  Ehegenahde  erkuinenr  und  an  una  ton  Tig 
za  T^  zanehmen."  Maar  op  Eijn  beort  is  dit  myatische  dt- 
ment  ook  niet  zonder  een  praktiache  zijde.  "Christus  bat  td- 
nen  Hals  darim  gegeben;  also  wird  es  uns  anch  begegnen;  du 
ist  die  reehte  Fraoht  dieses  Baoms.^  Op  twee  zdcen  was  voonl 
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Verder  wordt  Hetzer  door  Keim  geteekend  als  bet  hoofd  van  het 
Augsbnrgsche  Badicalismus  ^).  Jammer,  dat  een  man  die  zoo- 
veel voor  de  goede  zaak  had  kunnen  doen  en,  volgens  Zwingli's 
getuigenis,  '«rem  Ghristianam  adprobe  doctns''  was,  op  zulk 
eeo  verkeerden  weg  moest  geraken  en  zoovelen  in  zijne  dwaling 
moest  medesiepen :  '«Die  Hetzerische  Lehrweise  hatte  sich  über* 
haupt  eingebürgert ....  Die  Hetzerische  Wuth  gegen  die  Schrift- 
gelehrten,   das  Eifern  für  voUkommne  Erfallung  des  Gesetzes, 


))  üit  het  lw]aDgr|ke  opstel  van  Dr.  Hart&ig,. (wie&  wQ  de  éer  hebbfen  onder 
de  medearbeiders  aaa  dit  Tijdschrift  te  tellen)  getiteld:  "Twee  Redevoeringen  v«n 
den  Heer"  en  voorkomende  in  de  Jbh.  voor  Wetensch.  Theologie,  XIII.  D.  6St. 
halen  wij  als  proeve  eener  billijke  waardeering  van  het  Reformatorisch  Radikalisme 
het  volgende  aan  (p.  64^:  's  De  door  Roomsdi  en  Onroomsch  even  zeer  gehate 
en  vervolgde  aanhangers  dezer  sekte  (der  anabaptieteO')  kunnen  ais  de  vertegen- 
woorcGgers  van  het  Reformatorisoh  Radikalisme  beschouwd  worden.  Op  verre  na 
niet  te  vreden  met  hetgeen  den  Hervormers  genoegzame  verbetering  scheen,  stel- 
den z^  het  zich  ten  doel,  de  christelijke  kerk,  niet  zoo  zeer  weder  op  te  rigten, 
als  wel  in  te  voeren ,  en  haar  de  haar  toekomende  heerschappfj  over  de  wereld 
weder  te  doen  erlangen.  In  hun  oog,  immers,  had'  die  kerk  tot  hiertoe  eigentl|}k 
nog  in  het  geheel  niet  bestaan.  Wat  zich  gedurende  vijftien  eenwen  met  dien 
naam  had  versierd ,  was  niets  dan  een  gebouw  des  satans ,  dat  niet  te  spoedig  tot 
den  grond  toe  kon  afgebroken  worden.  Het  verleden  van  zulk  een  gebouw  boe- 
zemde hun  natuurlek  geen  dien  minsten  eerbied  m.  De  hietoriw^e  overWeringèn , 
daaraan  verbonden,  hadden  niet  alleen  geene  de  minste  waarde  voor  hen,  maar 
werden  ook,  als  een  zamen weefsel  van  leugen  en  bedrog,  met  verachting  door  hen 
bejegend  en  ter  zgde  gesteld.  Waar  men  in  hunne  schatting  toe  terug  moest  koe- 
ren, WS8  het  Woord  Gods,  echter  niet  geiyk  dit  door  menschen  in  Schrift  was 
gebragt,  maar  gel^k  het  door  den  H.  6.  in  Christin,  en  sedert  in  diens  geloovige 
belijders  tot  de  wereld  gesproken  was.  Ook  had  men,  om  dat  woord  te  vernemen, 
geene  behoefte  aan  menschelijke  onderwijzing;  want  het  ging  nog  altoos  voort, 
z^ne  stem  te  doen  hooren  in  het  binnenste  van  allen,  die  hun  hart  voor  de  wer- 
king van  Gods  Geest  hadden  opengesteld.  Die  Geest  behoefde  slechts  door  te  bre- 
ken ,  gel\jk  H\j  daartoe  door  God  bestemd  was  en  onder  z^jne  heerschappij  zon 
weldra  al  het  volk  des  Heeren  profeten  worden.  De  nog  nimmer  regt  erkende 
christelQke  waarheid  zou  door  allen ,  ook  de  eenvoudigsten ,  verstaan ,  en  het  Ko- 
ningrijk der  Hemelen  te  gel^k  daarmede  op  de  puinhoopen  van  het  r^k  des  satans 
worden  opgerigt. . . .  Inderdaad  het  anabaptisme  maakt  slechts  de  donkere  keer- 
zijde nitvan  zoo  menig  verblijdend  verschijnsel,  als  de  reactie  tegen  het  autoriteits- 
b^^insel  der  Roomsche  kerk  destijds  heeft  doen  ontstaan.  Betreurenswaardig  op 
zich  zelf,  om  den  valschen  grondslag,  waarop  het  gebouwd  was,  verdiende  het 
dnbhele  afkeuring  om  de  onberekenbare  schade,  die  het,  in  blinden  ijver,  aan  de 
zaak  der  Hervorming  heeft  toegebragt,  den  verbitterden  tegenstand,  dien  het  door 
de  stoutheid  zgner  consequenties  heeft  uitgelokt,  en  waardoor  het  ten  deele  oor- 
zaak geworden  is,  dat  de  Reformatie  zich  aan  het  gezag  der  letter  te  angstiger 
heeft  vastgeklampt  en  ahroo  beneden  de  hoogte  gebleven  is,  die  zQ  anders  bereikt 
»m  hebben. 
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das  Harren  auf  die  Nahe,  ja  in  nachster  Zeit  auf  Pfingsten 
1528  erwartete  Gotteagerichtszeit,  das  Rühmen  der  Wieder- 
taafe,  die  man  im  Leche  feierlich  voraahm,  die  MannernacH 
die  Weiber  in  Badhosen,  oder  bei  Yerfolgongszeiteii  durch 
blosze  Stimbeaprenguug  in  Kellern  und  Henstadeln  spendete, 
das  war  die  Grandfarbe  und  der  Gmndton  dieser  Gemein- 
schaften/*  £n  Hetzer^s  leven  zoo  schoon  en  veelbelovend  aan- 
gevangen, moest  onder  de  handen  van  een  strafregter  eindigen. 
Zijn  woeste  natuur  heeft  zich  niet  slechts  in  ketterijen  en  on- 
gerijmde leeringen  geopenbaard,  maar  heeft  hem  ook  in  zonden 
doen  vervallen  die  bewijzen,  hoezeer  hij  alle  schaamte  had  uit- 
geschud. 

Nogthands  om  dit  tragisch  einde  en  deze  donkere  bladzijden 
in  zijn  leven ,  vergete  men  den  zelfs  door  Lnther  geprezen  over- 
zetter  der  profeten  niet. 

Dit  artikel  over  Hetzer  wordt  gevolgd  door  ^^Praktisch- 
Theologische  Erörterungen  über  die  Lehre  von  der  Auferstehung 
des  Fleisches  und  dem  ewigen  Leben,  von  Ffarrer  Fries  in 
Memmingen,''  waarna  wij  van  de  hand  van  Dr.  Falmer  vinden: 
**Andeutungen  in  Betreff  des  Verhaltnisses  der  praktischen 
Theologie  zur  gesammten  theologischen  Wissenschaft,  nameni- 
lich  zur  Ethik,  und  in  Betreff  ihrer  iunern  Gliederung,''  ter- 
wijl deze  aflevering  besloten  wordt  met  een  bijdrage  van  J.  A. 
Dorner,  über  die  richtige  Fassung  des  dogmatischen  Begriffs 
der  Unveranderlichkeit  Gottes,  mit  besonderer  Beziehung  aaf 
das  gegenseitige  Verhaltniss  zwischen  Gottes  übergeschichtli- 
ehem  und  geschichtlichem  Leben. 

Mogen  deze  Jbb.  met  de  uitnemende  Eevue  Chrétienne  en 
andere  dergelijke  tijdschrifben  van  een  vrijere,  edoch  Christe- 
lijke rigting,  ook  in  ons  Vaderland  veel  belangstelling  ont- 
moeten ! 
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Feans  von  baad  BB,  als  Begründer  der  Philosophie  der 
Zukunft. 

Sammlung  der  vom  Jahre  1851  hii  1856  ersekienenen 
RecenHonen  nnd  Liiterarischen  Noüzen  über  Frans  von 
Bardere  admvUUohe  Werke;  kerausgegeben  von  Prof,  Br. 
ifBANs  HOFFHANN  iu  Würzburg.  Zeipzig:  Budolf  Beéh^ 
mawt,  1856. 

Fr.  V.  Baader  werd  in  1705  te  Munchen  geboren.  Ofeohoon 
hij  in  de  Medische  faculteit  studeerde,  gevoelde  hij  zich  eerst 
in  de  wijsbegeerte  te  huis.  Met  groote  zelfstandigheid  volgde 
hij  hare  ontwikkeling  van  Kant  tot  op  Hegel  en  onderwierp 
aan  menige  scherpe  polemiek  wat  met  zijne  denkbeelden  niet 
overeenkwam.  Hij  zelf  moet  gerangschikt  worden  tot  de  Gno- 
stieken, tot  de  Theosophen  van  de  eerste  soort;  in  Jakob 
Bohme  en  H.  Martin  vond  hij  zijne  geestverwanten  en  voor- 
gangers, ja  zelfs  in  zijne  opvatting  en  beschouwing  der  natuur, 
was  hij  niet  vreemd  aan  de  magische  rigting,  die  in  de  midden- 
eeuwen als  philosophia  occulta  bekend  stond. 

Gelijk  voor  de  Mystieken  was  God  voor  Baader  het  centrum 
van  alle  wezens;  geenszins  een  eentoonige,  werkelooze  eenheid, 
maar  werkzaam  en  in  allen  levende,  hoewel  in  niets  te  loor 
gaande,  maar  alles  omvattend  als  Schepper  en  Heer.  Zich  in 
deze  gedachte  van  God  als  gemeenschappelijken  grond  van  alles 
indenken4e,  zag  hij  als  het  ware  den  naauwsten  zamenhang  tus- 
schen  het  rijk  der  Genade  en  het  rijk  der  Natuur,  tusschen 
Physika  en  Ethika,  tusschen  de  drift  naar  kennis  en  de  drift 
naar  voortbrengen.  Van  uit  dit  standpunt  schenen  hem  de  ge- 
heimen van  Christen-  en  Heidendom  helder;  maar  het  gevolg 
van  dit  standpunt  was ,  dat  hij  de  verschillende  levenssfeeren  niet 
uit  elkander  wist  te  houden,  hij  wist  evenmin  aan  zijn  kennis 
een  arohitektonische  orde  te  geven,  zoodat  zij  tot  een  geheel 
werd.  Van  daar  dat  hij  eerder  een  schitterend  soms  verblindend 
licht  werpt  op  alles  wat  hem  voorkomt,  zonder  dat  alles  wat 
daar  omheen,  of  daarneven  ligt,  gelijkmatig  verlicht  is.  Hier- 
mede staat  in  naauw  verband  de  geheele  vorm,  dien  zijn  arbeid 
vertoont.  Hij  heeft  een  gedrongen  stijl  en  groote  liefhebb»i] 
in  het  spelen  met  woorden.  Hoewel  Baader^s  philosophische 
hegaafdhdd  grooter  en  zijn  humor  levendiger  was,  heeft  hij 
toch  in  vorm  zoowel  als  in  rigting  veel  met  Hamann  gemeen. 

I.  Jg.  18 
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In  vele  opzigten  was  Baader  de  antipode  van  Schelling,  of- 
schoon B.  nogthans  op  S.  een  grooten  invloed  heeft  uitge- 
oefend ,  zoodat  de  ommekeer  die  bij  S.  duidelijk  zigtbaar  is  van 
de  Natuurfilosofie,  van  Spinoza,  van  de  Identiteitsleer  tot  The- 
isme,  tot  openbaring,  ja  tot  Jakob  Böhme  aan  dien  invloed 
van  B.,  gedeeltelijk  althands,  moet  geweten  worden  en  geestig 
karakteriseert  B.  Schelling^s  nieuwe  leer  als  hij  zegt:  **cW  nne 
belle  pénitente,  qui  se  souvenait  encore  avec  trop  de  bonheor 
de  sa  faute  passée/' 

De  geheele  beteekenis  van  Baaders  standpunt  en  rigting  zal 
eerst  kunnen  worden  gekend,  als  de  uitgave  van  zijne  gezamen- 
lijke werken  met  systematische  orde  zal  geschied  zijn ,  waarvan 
de  langzame  voltooijing  door  Prof.  Hoffmann  in  vereeniging  met 
anderen  is  ondernomen.  Beeds  verschenen  zijne  *^Tage  und 
Studiën  Bücher,^'  die  in  100  afleveringen  een  tijdruimte  van 
1786 — 1841  omvatten.  Doch  alleen  datgene  wat  hij  tot  het 
jaar  1796  opschreef,  draagt  het  karakter  van  een  Dagboek, 
daar  het  ons  inderdaad  met  de  gebeurtenissen  van  zijn  leven, 
zoowel  als  met  zijne  gevoelens  en  gedachten  bekend  maakt;  al 
het  overige  moet  ^Studienbücher^'  genoemd  worden,  daar  het 
ons  voornamelijk  uittrekselen  geeft  van  andere  Schrijvers,  met 
Baader^s  aanmerkingen  verrijkt.  De  uitgave  van  dit  gedeelte 
van  B's  werken  hebben  wij  aan  Schaden  te  danken,  die  haai 
met  groote  naauwkeurigheid  bewerkt  heeft  Wanneer,  gelijl 
Carrière  voorslaat,  uit  deze  '^Studienbücher"^  eenige  aphorismen 
werden  bijeengezameld ,  zou  ik  de  navolgende  gedachten  in  znlk 
een  verzameling  ongaarne  missen :  *'Gang  Gottes  in  der  Natur, 
die  Gedanken,  die  der  Ewige  uns  in  der  Beihe  seiner  Werke 
thatlich  vorgelegt  hat:  sie  seien  das  heilige  Buch,  in  dessen  Cha- 
rakteren  ich  mein  ganzes  Leben  hindurch  mit  Treue  und  Eifer 
bucistabire/  Mein  ganzes  Leben,  alles  Wirken  und  Weben  mei* 
nes  Geistes  sei :  femher  den  Gedanken  des  Allmachtigen  nachzn- 
denken,  mich  sein,  der  Himmlischen,  Yemunft  zu  fugenP  Ook 
moge  het  de  leenspreuk  van  velen  zijn :  '^Ist  nicht  Wahr- 
heit  allemal  nur  eine  Wahrheit,  und  giebt  es  denn  Wahrheit 
die  wider  Wahrheit  zeugetP  Nein,  kein  Mensch  soU  miranch 
nur  von  Ferne  solchen  Wahn  beibringen  können,  kein  Mensch 
soli  mir  wehren  überall  zu  forschen  und  meine  ZeueAie  ioU  in 
keiner  PesÜuft  irgend  eines  %mpfen  Ombengféandee  erloeeheiC 
Menschknndig  en   waar  is  het  wat  hij  in  89  schreef:  ''Man 
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sagt,  es  gebe  kein  bewahrteres  Verhinderungsmittel  unsittlicher 
Aasschweif ungen  als  echte  Liebe !  Ich  glaube  das ,  und  glau* 
be,  dass  Algemein  das  sicherste  YerhinderDDgsmittel  alles  fiö- 
sen  nicht  die  steinenen  Tafeln  alleiu,  sondem  ein  lebendiger 
EfUAusiasmus  /ür's  GiUe  istf  en  waar  zijn  geest  zelf  werk- 
zaam is  en  streeft  naar  deugd  en  naar  waarheid,  herinnert  hi] 
0D8  waarschuwend  aan  Goethe's  geestig  papegaaitjen :  '^Was 
thut  und  treibt  ihr  aber  den  ganzen  Tag  P'^  Papagai  ^'je  nun , 
wir  warten  eben  bis  der  Abend  kommt*^  of  aan  Bousseau's: 
zij  leven  niet,  zij  beletten  slechts  zich  zelven   van  te  sterven/* 

Ik  wil  hier  nog  uit  Reuter's  Repertorium  der  Theologischen 
liitteratur  (1851,  Band  LXXXIII,  4  Heft,  T.  39—74)  het  be- 
langrijkste laten  volgen  over  Baader^s  Tage*  en  Studienbuch, 
in  de  hoop  van  tot  kennismaking  met  dezen  al  te  weinig  be- 
kenden man  waar  het  noodig  is,  op  te  wekken: 

**  Der  erste  Theil  des  Tagebuches  ist  von  Wichtigkeit  fur  aH- 
gemein  Gebildete  überhaupt,  sowohl  Gelehrte  als  Ungelehrte, 
insofern  sie  nur  irgend  ein  inneres  Leben  führen,  dem  Ent- 
wickelungsgange  eines  individuellen  Seelenlebens  mit  Theiluahme 
za  folgen  geneigt  und  der  Philosophischen  Litteratur  nicht 
ganz  ratfremdet  sind.  Solcher  Leser  giebt  es  jetzt  in  allen 
Standen  vielleicht  mehr,  als  man  nach  der  allgemeinen  Bich- 
tang  der  Zeit  voraussetzen  sollte.  Aber  wer  unter  ihnen  hat 
ohne  Kampf  den  Frieden  in  Ghristo  gewonnen?  wer  unter  ih- 
nen hat,  ehe  er  zum  Ziele  seiner  Sehnsucht  gelangte,  nicht 
Sorrogate  gewahlt  ?  und  wer  von  uns  Allen  erfreut  sich  stets  der 
beseligenden  Gegenwart  des  Herrn,  wer  unter  uns  erlebt  auch 
nicht  Zeiten  der  Trauer,  in  welchen  wir  uns  von  ihm  verlas- 
sen  fiihlen?  —  Wer  sollte  sich  nun  bei  seinem  eigenen  Bin- 
gen, Siegen,  Unterliegen  nicht  ermuthigt  und  gestarkt  fiihlen, 
wenn  er  sieht,  wie  unser  Baader,  dieser  hochbegabte  Mann, 
kampft,  nnablassig  sucht,  findet  — ?  Man  vergleiche  sogleich 
die  erste  Meditation  vom  12  April  1786  und  überzeuge  sich 
vom  dem  Emste  Baader^s,  bei  seiner  innem  Selbstbildung.  Wen 
feruer  sollte  nicht,  ganz  abgesehen  von  diesem  padagogischen 
Einflusse,  es  interessiren ,  einen  so  in  sich  fest  geschlossenen 
Charakter  —  zwar  nicht  ohne  heftigen  Kampf,  aber  doch  in 
sicherem  Portschritte, —  zwar  nicht  ohne  aussere  Einwirkung , 
aber  doch  ohne  unwahre  Yerleugnung  der  eigenen  Natur  — 
sich   allmahlig  entwickeln  zu  sehen.  —  Hier  bei  Baader  sehen 


252  FRAMS  YON    BAADBIU 

wif,'  wie  alle  GeisteskrUfte  zugleich  thatig  sind,  wemi  auch 
bald  die  eiue,  bald  die  andere  vorherrscbt;  hier  bei  Baader  se- 
hen  wir,  wie  alle,  wenn  auch  iiioht  ohne  Schwankang,  doch 
zofolge  der  festen  Qrundricbtuug  nach  einem  Ziele  streben. 
Finden  wir  doch  den  christlichen  Philosophên,  als  wdchen 
wir  Baader,  den  Mann^  seheu,  scbon  bei  dem  Jünglinge^  in 
der  Wahl  seiner  Ijccture,  selbst  der  Dichter  (Ossian,  Klopstock) 
vorausverkündigt,  wie  von  Schaden  sehr  richtig  behanptet.  Und 
endlich  welcher  Qenuss,  die  intellectaelle  Entwickelang  Baa- 
der's,  des  Fhilosophen,  zu  verfolgen,  zq  bemerken,  wie  die 
Ideen ,  welche  spater  für  sein  System  so  charakteristisch  gewor- 
den sind,  gleichsam  embryonisch  in  ihm  attftanohen,  sich  nach 
und  nach  lautern,  und  sich  nicht  bloss  durch  ein  abstractes 
Denken,  sondern  bei  inneren  Erlebnissen  sich  in  ihm  befesti- 
gen!  —  Und  welche  Erleichterung,  ihn  auf  diesem  seinem 
Entwickdungsgange  zo  begleiten  an  der  Hand  eines  so  trenen 
Wegweisers,  wie  von  Schaden.'* 

b)  Eür  Fhilosophen  ansbesondere. ....  Sie  können  hier  le^ 
nen,  Fhilosophen  in  Ghristlich-Flatonischem  Sinne  zu  werden. 
Alle  wahre  Fhilosophie  hat  —  unbewusst  (wie  im  Alterthome) 
oder  bewQsst  (wie  in  der  neuen  Zeit)  —  eine  Tend^z  zum 
Ghristenthume.  Auch  unsere  grossen  Fhilosophen  des  18^  und 
IQ^^  Jahrhunderts  batten  das  Bedürfhiss,  sich  in  ein  inneres 
Yeihaltniss  zum  Ghristenthume  zu  setzen,  wie  Kani  (die  Beli- 
gion  innershalb  der  blossen  Yernunft) ,  Fiehie  (vom  seligen  Le- 
ben.  Vorlesung  6.  Die  Staatslehre,  welche  letztere  Darstellnng 
nicht  genug  beachtet  zu  werden  scheint),  ScielUngj  Hegel  und 
Anderen.  Allein  eine  wirkliche  Ausgleichung  und  Yersöhnnng 
der  Fhilosophie  mit  dem  geoffenbarten  Worte  ist  von  ihnen 
allen,  namentlich  auch  nicht  von  Hegel ^  nicht  zu  Stande  ge- 
bracht, wie  sehr  letzterer  auch  gerade  seiften  Buhm  in  diese 
voUbrachte  Yersöhnung  setzen  zu  können  glaubte.  Der  Grand 
dieses  Misslingens  lag  darin ,  dass  mann  nicht  seine  Fhilosophie 
mit  dem  objeciioen  Ghristenthume  auszugleichen  strebte,  son- 
dern dass  man  vielmehr  nur  das  Ghristenthum  mit  seiner  Fhi- 
losophie ausgleicheh  wollte  und  daher  jenes  subjectiv  deutete. 
Hier  aber  in  Baader's  Tagebuch  könneü  unsere  jungen  Fhiloso- 
phen und  die  Alten,  die  sich  verirrten,  —  wenn  sie  wieder 
jung  werden  wollen  —  die  Klippen  der  modernen  Fhilosophie 
vermeiden  lernen :   hier   können  sie ,   wetin  sie  nur  methodisch 
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Doit  dem  ganzen  inneren  Menschen  folgen,  sich  überzeugen, 
wie  das  yvait  (rsxurh  als  der  subjective  Ausgangspunkt  aller 
wahren  Philosophie  sich  lebendig-praktisch  bewahrt  (S.  43), 
wie  der  objectiv  gegebene  Glaube  an  Gott,  nicht  der  metaphy- 
sische  Beweis  seines  Daseins,  —  nicht  die  rationalistisch  con- 
struirte  Gottes-Idee  —  die  Quelle  aller  Seligkeit,  der  inneren 
Bahe  und  völligen  Zufriedenheit ,  der  Preiheit  und  des  Men- 
scbenadels,  —  mithin  auoh  das  Wahre  Erkennttiissprincip  der 
Philosophie  sei,  wie  endlich  wenigstens  glücklicher,  als  in  den 
vorherrschenden  Systemen  nnserer  Zeit,  versacht  werden  kann, 
jene  Aasgleiohong  und  darin  das  Ziel  aller  Philosophie  —  die 
subjectiv  vermittelte,  in  sich  gegliederte  Wesen^Ericenntniss 
Gottes  und  der  Welt  zu  erreichen.^ 

Baader  is  weinig  bekend  en  beeft  w^nig  invloed  uitgeoefend. 
Welligt  heeft  hiertoe  zijn  Boomsch-Catholicisme  zoowel  als  de 
slordige  vorm  zijner  geschriften  veel  bijgedragen.  Voor  wie 
niet  geleerd  heeft  slechts  van  ééne  zijde  of  van  één  meester 
lessen  te  ontvangen,  zal  Baader  nuttig  kunnen  zijn,  ware  het 
alleen  door  zijn  streng  vasthouden,  trotsch  het  Deïsme,  het 
Naturalisme,  het  Materialisme  en  vooral  het  Pantheïsfne  van 
zijn  tijd,  aan  het  getuigenis  van  de  ervaring  onzes  gemoeds, 
die  ons  zegt,  dat  w\j  behoefte  hebben  aan  een  persoonlijken  en 
levenden  God.  Eenvoudig  doch  schoon  drukt  hij  zijn  zelfbe* 
wustzijn  en  zijn  Godsgevoel  in  de  volgende  woorden  uit:  '*Ich 
bin  ein  freies  Geschöpf  eines  freien,  ein  lebendes  Geschöpf 
eines  lebenden ,  ein  liebendes  Gtechöpf  eines  Hebenden  Gottes.^^ 

Ik  besluit  met  de  aanhaling  der  woorden ,  die  mij  toeschijn* 
nen  het  grond-  en  lievelingsdenkbeeld  zijner  geheele  wijs- 
begeerte te  behelzen:  ^^Ich  sehe  gar  nicht,  wie  es  zu  nn* 
sem  Zeiten  ^—  in  Ermanglung  eines  Besseron  —  gefehlt  oder 
Unrecht  und  eitele  Weltweisheit  sein  sollte,  wenn  man  diesen 
grossen  Gang  der  Analogie,  diesen  allgemein  aufschliessenden 
Schlüssel  des  Einen  Typus  im  Universum,  Heiden,  Turken 
oüd  Christen  einleuchtender  darstelit  und  ihnen  damit  mehr 
Eiswellen  vom  Auge  wegschmelzté^' 

Het  is  echter  niet  voorbij  te  zien,  hoeveel  aantrekkelijks 
deze  analogie-stelling  ook  bezitte,  dat  de  ernstig-wetensohappe- 
lijke  man  met  haar  gewoonlijk  weinig  uittigten  kan. 

Men  kan  verder  over  Baader  vergelijken:  Yorhalle  zut  Spe- 
colativen  Lehre  Baaders.    Ton  Prof.  Dr.  Hoffmann  1886.   Ueber 
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den  philosophiachen  Standpunkt  Baaders.  Ein  Beitrag  zur  Orien- 
tirung  in  der  Oesammtansgabe  seiner  Werke.  Yon  Prof.  Di. 
Antou  Lutterbeck,  1854.  Die  Cardinalpankte  der  Fr.  Baadei^- 
schen  Philosophie.     Yon  Prof.  Dr.  Julius  Hamberger,  1855. 

A.  P. 


Kalender  voor  de  Proteêtanten  in  Nederland,  ÜUgeg^ 
ven  door  de  vereeniging  tot  beoefening  van  de  geeehiedenü 
der  christelijke  kerk  in  Nederland^  onder  leiding  van  w. 
MOLLf  hoogleeraar  te  Jmsterdam,  Tweede  Jaargang  ^  ISbl  ^ 
te  Jmeterdam^  bij  H.  W.  Mooy. 

Met  nog  meer  ingenomenheid  dan  den  eersten  jaargang  van 
dezen  Kalender  kondigen  wij  den  tweeden  aan.  Vergdijking 
tnsschen  de  beide  boekdeeltjens  geeft  recht,  het  ereeeU  ennio 
op  den  inhoud  toe  te  passen.  De  kalender  is  met  zorg  her- 
zien en  in  vele  opzichten  verbeterd;  zoodat  dan  ook  de  Heeren 
de  Génestet  en  Tiele  dien  ter  stilzwijgende  overname  in  den 
door  Hnn  Eerw.  geredigeerden  Christelijken  Volksalmanak  ge- 
schikt schijnen  gekeurd  te  hebben. 

De  rei  der  levensgeschiedenissen  wordt  geopend  met  een  stok 
van  den  heer  Acquoy ,  getiteld :  Abraham.  Het  is  eene  aan- 
eenvoeging  van  de  hoofdtrekken  van  des  aartsvaders  levensge- 
schiedenis ,  gelijk  het  O.  T.  en  de  Mohammedaansche  overleve- 
ringen ons  haar  schetsen,  benevens  van  de  wijze  waarop  de 
** vader  der  geloovigen^  in  het  N.  T.  door  Jezus,  door  Panlas, 
den  schrijver  ^^aan  de  Hebreen^'  en  Jacobus  beschouwd  wordt 
Dit  stuk,  in  zijn  eerste  gedeelte  meer  van  historischen,  in  zijn 
laatste  meer  van  dogmatischen  aard ,  is  dus  minder  eene  levens- 
beschrijving dan  wel  een  soort  van  artikel  uit  een  bijbelsch 
woordenboek ,  voor  hetwelk  niet  gunstig  is  de  vergelijking  met 
het  eerste  opstel  uit  Piper's  Ev.  Kalender  1857,  eveneens  over 
Abraham,  —  dat  zich  door  zamenhang  van  beschouwing  boven 
dat  van  den  heer  A.  onderscheidt 

De  levensgeschiedenissen  uit  het  gebied  der  eigenlijke  kerk- 
historie  zijn:  Gregorius  van  Utrecht,  Bonifacius'  kweekeling, 
door  den  heer  J.  G.  de  Meijere.  Johannes  Tanler,  door  den 
heer  J.  G.  fi.  Acquoy.  Hendrik  van  Zutphen,  de  edele  bloed- 
getuige voor  de  gezuiverde  waarheid,  door  den  heer  H.  Heijen. 
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Jan  de  Bakker,  de  eerste  martelaar  der  hervorming  in  Holland, 
door  den  heer  H.  Boodhnyzen.  Johannes  Bugenhagen,  door 
den  heer  P.  I.  B.  C.  Eobidé  van  der  Aa.  Haibert  Duif  huis, 
door  den  heer  J.  Wiarda,  en  Martinns  Lydius,  een  der  eerste 
hoogleeraren  van  de  universiteit  te  Franeker,  door  den  heer 
H.  G.  Bogge.  De  laatste  heeft  bovendien  de  gelukkige  ge- 
dachte gehad,  een  levensbeeld  van  Lucas  Egeling  te  schetsen, 
terwijl  de  heer  P.  W^  G.  Kemmann  den  oorsprong,  de  wijze 
van  bestaan  en  de  lotgevallen  van  de  Begijnen  in  Nederland 
beschrijft.  Elke  dezer  levensbeschrijvingen  is  in  hare  mate 
boeijend,  en  de  meeste  herinneren  door  vlijtige  bronnenstudie, 
door  vasthechting  van  de  personen  aan  den  tijd  en  de  omstan- 
digheden waarin  zij  leefden ,  en  door  bezieling  met  een  vromen , 
liefderijken  geest,  nu  meer  dan  minder,  aan  den  schrijver  van 
Brugman  en  Merula,  Deze  leidsman  der  Yereeniging  leverde 
eene  beschrijving,  met  bijgevoegde  afteekening,  van  de  krocht 
der  Lebuinus-Kerk  te  Deventer,  benevens  eene  proeve  uit  de 
stichtelijke  litteratuur  van  het  voorgeslacht,  handelende  over 
de  navolging  van  Christus. 

Het  zij  ons  vergund,  hier  bescheiden  onze  hope  uit  te  druk* 
ken,  dat  de  Yereeniging  aan  welke  wij  dezen  Kalender  te 
danken  hébben ,  zich  door  hetgeen  Piper  in  zijn  Kalender  voor 
dit  jaar  over  een  ^'christelijk  Museuro ^^  geschreven  heeft,  op- 
gewekt gevoele  om  iets  dergelijks  voor  Nederland  te  beproeven. 
Met  den  leidsman  dien  zij  het  voorrecht  heeft  aan  haar  hoofd 
te  zien,  en  met  de  frissche  krachten  wier  zamenwerking  haar 
ten  dienste  staat,  is  zij  tot  dit  belangrijke  doel  bij  uitnemend- 
heid bevoegd.  J.  H.  O. 


HET    DIAOONAAT. 


HandbneUein  f%r  Aelteste  und  Diahanen  der  evangeli- 
êchen  Kircie,  und  für  êolcie  die  es  toerden  wollen^  von 
o.  V.  LECHLSB,  Dehan  zu  Knütlingen  im  KönigreicA 
Württemberg.  Oekrönt  durch  die  Fersammlung  von  AeU 
testen  und  Diahanen  in  Auerhaeh,  Frankfurt  a/M.  Druck 
und  Verlag  v,  H.  L.  Bronner^  1857. 

In  het  bestek  van  8S  kl.  8^  bladzijden  worden  in  dit  werk- 
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jen  de  volgende  4  hoofdstukken  bAandeld.  1^.  De  schriftma- 
tighéid  van  het  ampt  der  Oudsten  en  Diakenen.  Deze  ampten 
zijn  nooh  oniDiddellijk  door  Ood  ingesteld,  noch  naar  bloot 
menscheli}k.  overleg  villekeurig  geschapen,  maar  «e  zijn  onder 
leiding  van  den  in  de  Apostelen  en  de  oorspronkelijke  gemeente 
inwonenden  H.  Qeest  allengs  geworden^  als  het  ware  ais  loten 
uit  het  Apostelampt  gegroeid  en  daama  zelfstandig  geworden* 
Voor  het  heil  der  zielen  of  bet  bestaan  der  ware  Kerk  van 
Christus  zijn  ze  echter  niet  volstrekt  noodzakelijk.  Zij  hebben 
niet  slechts  eene  uitwendig-r^elende,  maar  vooral  ook  eene 
geestelijk*opbou wende  werkzaamheid  tot  doel.  Het  predikampt, 
in  de  apostolische  kerk  nog  niet  van  de  andere  afgezonderd, 
is  met  deze  als  primum  inter  paria  mnnus  op  éëne  lijn  te 
stellen.     Aan   hunne  verkiezing  nam  de  geheele  gemeente  deel. 

2^.  Het  getuigenis  der  evangelische  geloofsbelijdenissen  en  kerk- 
ordeningen  ten  tijde  der  hervorming  aangaande  het  ampt  der  ond* 
sten  en  diakenen.  Het  blijkt,  dat  deze  in  de  hoofdzaken  hek 
demokratisch  element  der  H.  Schrift  uitdrukken  en  voorstaan. 

3^.  De  ervaringen  welke  de  geschiedenis  der  Luthersche  en 
der  Gereformeerde  kerk  ten  opzichte  van  deze  ampten  aanbiedt. 
Ook  in  de  Luthersche  Kerk,  niettegenstaande  hare  innige  ver- 
binding met  den  staat,  heeft  zich  ten  allen  tijde  de  behoefte 
aan  deze  inrichting  doen  gevoelen  en  uitgesproken.  Ook  de 
bewegingen  van  1848,  in  weerwil  van  het  vele  onreine  en 
goddelooze,  dat  zij  in  haar  stroom  medevoerden,  hebben  toch 
met  hare  leuze  *^  scheiding  der  kerk  van  den  staat  P  voor  veel 
goeds  de  baan  geopend. 

4^.  De  roeping  en  het  gewicht  dezer  ampten  in  onzen  tijd. 
Deze  bestaat  vooral  daarin,  dat  zij  een  middenlid  tusschen 
leeraar  en  gemeente  vormen ,  eene  allergewichtigste  en ,  waar  zij 
recht  verstaan  wordt,  tot  den  bloei  d^r  gemeente  allervrocht- 
baarste  bestemming. 

Het  boekjen  is  eenvoudig,  klaar  en  rpet  stichtelijke  warmte 
geschreven  :  recht  geschikt  tot  zijn  doel ,  schoon  de  HoUandsche 
lezer  het  onderscheid  tusschen  zijne  en  Duitsehlands  kerkelijke 
toestanden  er  bij  onder  het  oog  houde.  Het  herinnert  door- 
gaands aan  den  sehrijver  der  Gesch.  der  Fresbyterial  u.  Syno- 
dalverfassung ,  en  is,  als  deze,  zijne  bekrooning  waard. 

J.  H.  6. 


■^  N  -v  N  A  N  **  ■v'N/vyv/xyN^V^  'S.** 


EXEGETISCH.  DOGMATISCHE  VERHANDELING 


OVER 


2  KoJL  4  :  10—5  :  9. 


BENSYENS  ESN  AANHANGSEL  OVER  2   KOK.   5  :  10. 


Schrijver  dezes  is  van  oordeel,  dat  bij  2  Kor.  4:10 — 5:9, 
geen  sprake  is  van  ligchamelijke  opstanding;  en  onderneemt 
te  betoogen  dat  deze  pericope  niets  anders  behelst  dan  uiteen- 
zetting van  het  in  Hst.  5  :  18  voorgestelde  veranderingsproces 
van  den  geloovige,  die  meer  en  meer  aan  het  beeld  des  Heeren 
gelijk  wordt.  Op  den  voorgrond  geeft  hij  zijne  omschrijvende 
vertaling.  Later  moge  blijken  of  zich  deze  voor  de  regtbank 
der  grammatische,  der  historische,  en  der  logische  en  psycho- 
logische exegese  laat  regtvaardigen. 

ÜHSCHRIJYSNDB    YEBTALINQ. 

^0  Altijd  zijn  wij  omdragende  het  sterven  van  Jezus  in  ons 
ligciamelijk  bestaan  ^) ,  opdat  ook  het  leven  van  Jezus  in  dat 
bestaan  openbaar  worde.  ^^  Want  wij  die  iet  leven  van  Jezus  ^) 
Mben^   worden   ten   doode   overgeleverd   om   Jezus  wil ,  opdat 


1)  lagchaam.  2)  W^  die  leven. 

I.  Jg.  19 
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ook  het  leven  van  Jezus ,  [dat  in  ons  is] ,  openbaar  worde 
in  ons,  voor  zoo  ver  wij  zinnelijk  en  aan  den  dood  onderworpen 
zijn'^),  12  2oo  werkt  dan  de  dood  [als  de  natuurlijke  vrucht 
van  ons  zinnelijk  wezen]  in  ons,  maar  het  leven  [van  Jezus 
dat  in  ons  is]  in  u  lieden.  [Ons  is  het  wel  smartelijk ,  maar 
u  ten  zegen].  ^^  [Maar  ofschoon  zoo  ons  lot  is,  toch  belem- 
roert  het  ons  in  onzen  arbeid  niet],  naardien  wij  geloovigen, 
evenwel  diU  leven  van  Jezus  ^)  hebben ,  naar  hetgeen  geschreven 
is:  Ik  geloofde  daarom  sprak  ik;  —  zoo  ook  gelooven  wij, 
daarom  spreken  wij.  ^^  [In  die  overtuiging  gaan  wij ,  bij  al 
ons  lijden  en  al  onzen  strijd  moedig  voort],  wetende  dat  Hij, 
die  den  Heer  Jezus  heeft  opgewekt,  ook  ons  met  Jezus  zal 
opwekken  en  in  zijn  beetaan  zal  doen  deelen  ^),  ^^  De  grond 
van  onze  wetenschap  dat  God  dat  doen  zal  is  deze^):  het  is 
alles  om  uwent  wil  [wij  ondergaan  al  deze  smart,  niet  ter 
oorzake  van  onze  zonden,  maar  ter  oorzake  van  ui.,  om  u 
het  Evangelie  te  brengen.  Het  is  met  dit  ons  lijden,  als  met 
het  lijden  der  liefde  yan  Jezus  dat  Hij  verdroeg]  opdat  de 
genade  Gods  door  de  dankzegging  van  velen  [die  door  dat  lij- 
den worden  toegebragt]  overvloedig  worde  tot  heerlijkheid  Gods. 

16  Daarom  vertragen  wij  niet,  maar,  indien  al  ons  zinnelijk 
deel^)  vergaat,  toch  wordt  hel  geestelijke  in  ons^)  vernieuwd 
van  dag  tot  dag.  ^7  Want  onze  ligte  verdrukking  van  het 
oogenblik,  verschaft  ons  eene  eeuwige  heerlijkheid  van  onbe- 
schrijfelijk hooge  waarde;  ^^  dewijl  wij  niet  staren  op  het  zin- 
nelijke, maar  op  het  bovenzinnelijke,  want  het  zinnelijke  is 
voor  een'  tijd,  maar  het  bovenzinnelijke  is  eeuwig. 

Hst.  5.  1  [Dat  eeuwige  zullen  wij  bereiken],  want  wij 
weten  dat  wanneer  ons  zinnelijk  ik  wordt  verdorven  7) ,  ons  gees- 
lelijk  en  AemelscA  ik  zal  volmaakt  zijn  ^).  2  Want  ook  deswege 
zuchten  wij,  zeer  begeerende  dat  volmaakte  bestaan  uit  God^ 
te  bezitten  ^) ,  ^  indien  wij  maar  niet  zonder  dat  worden  bevon- 
den 1^).    4  [Dit  is  onze  vurige  begeerte ,  maar  voor  als  nog  viel 


1)  Sterfeiyk  vleesch.  2)  Het  zelfde  leven  des  geloofs.  8)  Zal  voor  lich 

stellen  4)  Want.  5)  Ooze  uitwendige  mensch.  6)  f)e  inwendige 

[mensch].  7)  Zoo  de  hut  onzer  aardsche  woning  afgebroken  wordt.  8)  Wy 
een  gebouw  van  God  hebben,  een  gebouw  niet  niet  handen  gemaakt,  eeowig 
hemelsch.  9)  Onze  woonstede  uit  den  hemel  over  aan  te  doen.  10)  In- 

dien wij  maar  bekleed  niet  naakt  bevonden  worden. 
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het  ons  niet  ten  deel ,  en  zou  zelfs  het  tegenovergestelde  kunnen 
plaats  grijpen,  dan  namelijk,  indien  wij  niet  staande  bleven  in 
verzoeking.  De  gedachte  aan  dit  gevaar  maakt  ons  bekommerd]. 
^  Want  zoolang  nog  ons  zinnelijk  ik  de  overhand  heeft  ^),  zoch- 
ten wij  bezwaard  zijnde,  [zonder  ons  evenwel  deswege  te  be- 
klagen. In  tegendeel],  gaarne  getroosten  wij  ons  dat  zuchten 
en  bezwaard  zijn,  wegens  ons  verlangen  om  niet  verstoken  te 
zijn  van^  maar  vervuld  te  zijn  met  het  geestelijk  leven  ^) ,  opdat 
hei  zinnelijke  en  sterfelijke  in  ons  zich  daarin  oplosse  ^).  ^  [Daarop 
hopen  wij ,  en  die  hoop  misleidt  ons  niet]  God  brengt  dat  leven 
in  ons  te  weeg^)  en  schenkt  ons  [ten  bewijze  daarvan]  het  on- 
derpand des  Gteestes.  ^  Daarom  hebben  wij  altijd  goeden  moed, 
en  weten  dat  wij,  zoolang  wij  nog  zijn  onder  den  indruk  van 
ons  zinnelijk  ik  ^) ,  geen  deelgenooten  zijn  van  zijne  gemeenschap 
en  leven  ö).  7  Want  [dit  weten  wij ,  in  tegenoverstelling  van  hen 
die  nog  zijn  onder  den  indruk  der  zinnelijkheid]  vnj  die  wan- 
delen in  hei  gebied  van  het  wezenlijke  en  niet  in  dat  van  het 
vergankelijke  en  bedriegelijke  7) :  8  ^jj  hebben  goeden  moed  en 
hebben  meer  behagen  van  de  overmagt  onzer  zinnelijkheid  ont- 
ikgen  ^)  den  Beer  geheel  toetebehooren  en  in  zijne  gemeenschap 
te  zijn  ^).  Daarom  ook  is  het  het  streven  onzer  eerzucht,  zoowel 
in  voor-  als  in  tegenspoed  [hetzij  onze  uitwendige  toestand  gun- 
siig  zij  voor  ons  zinnelijk  of  voor  ons  geestelijk  ik  ^^)  hem  wel- 
behagelijk  te  zijn. 

I. 

In  de  eerste  plaats  is  te  onderzoeken  of  deze  paraphrase  zich 
taalkundig  laat  regtvaardigen.  Dit  onderzoek  wordt  ingeleid 
door  een  vlugtig  overzigt  van  den  zamenhang  dezer  pericope, 
met  het  voorafgaande »  met  zich  zelve  en  met  het  vervolg. 

Deze  zamenhang  heeft  haar  vereenigingspunt  in  den  geloofs- 
roem  bij  Hst.  4:1  en  16,  wij  zijn  niet  kleinmoedig  ^  en  bij 
Hst.  5  :  6  en  8,  ipy  hebben  goeden  moed.    De  schrijver  is  bezig 


1)  WQ  die  in  deze  Hotte  z\jn.  2)  Dewijl  wi)  verlangen  niet  ontkleed  maar 

overkleed  te  worden.  8)  Opdat  het  sterfelijke  van  bet  leven  verslonden  worde. 

4)  God  is   het  die  ons  hiertoe  heeft  bereid.  5)  Inwonende  ia  het  ligchaam. 

6)  Uitwonea   van   den   Heer.  7)    Wij   wandelen   io   gelouf,   niet  in   aan- 

KboQwen.  8)  En  willen  liever  uitwonen  uit  het  ligchaam.  9)  En  inwo- 

ners bg  den  Heer.  10)  Het  sQ  inwonende,  het  xij  uitwonende. 

19* 
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met  zijnen  geloofsmoed  te  regtvaardigen.  Met  dit  doel  wijst 
hij  op  het  heerlijke  zijner  apostolische  bediening,  in  welke  hij 
door  den  Geest  des  Heeren  gedurig  vernieuwd  en  van  gedaante 
veranderd  wordt  (Hst.  3).  Het  ongeloof  dergenen  die  ons  te- 
genstaan,  —  zoo  vervolgt  hij  (Hst.  4  :  1 — 6),  kan  onzen  moed 
niet  wegnemen ,  en  ook  niet  ons  voorregt  dat  wij  door  het  hee^ 
lijk  licht  der  kennis  Qodi?  in  het  aangezigt  van  Jezus  Christus, 
bestraald  zijn.  —  En  wat  het  lijden  betreft  waarop  dit  voorregt 
hem  te  staan  komt,  hij  verklaart  (vs.  7 — 15)  zich  desw^niet 
te  beklagen ,  naardien  het  geen  ramp  is ,  gelijk  het  sterven  der- 
genen, die  in  hunne  zonden  omkomen  rampzalig  is.  Integen- 
deel ,  dat  lijden  is  hem  een  sterven  als  dat  van  Jezus ,  een  sterven 
waardoor  het  leven  openbaar  wordt;  door  met  Jezus  en  gelijk 
Hij  te  lijden,  heeft  hij  met  Hem  en  even  gelijk  Hij,  de  opatan- 
ding  uit  den  dood;  weshalve  zijn  lijden  heilzaam  is,  niet  alleen 
voor  hem  zei  ven,  maar  ook  voor  anderen.  Dit  tegenwoordig 
voordeel  van  zijn  lijden  wordt  van  nu  aan  aangewezen  (Hst. 
4 :  16—5  :  20).  Hij  wijdt  uit  tot  Hst  5  :  10,  over  het  voor- 
deel, hem  zei  ven  door  dat  lijden  te  beurt  gevallen;  te  weten: 
hoe  zwaarder  het  zich  uitwendig  voordoet,  des  te  heerlijker 
inwendig  leven  brengt  het  te  weeg.  —  Op  de  andere  gedachte, 
dat  zijn  lijden  ook  voor  anderen  heilzaam  is,  komt  hij  terug 
in  de  tweede  helft  van  Hst.  5.  De  inhoud  toch  van  Hst.  5 
VS.  11 — £1  komt  hoofdzakelijk  hierop  neder:  nu  hij  met  Christus 
is  opgewekt,  wil  hij  het  nieuwe  leven,  dat  hem  bezielt,  ook 
in  anderen  overstorten.  — 

Dit  overzigt  mogt  kort  zijn,  naardien  wel  geen  voorstander 
van  de  gewone  opvatting  dezer  pericope,  zich  op  den  contekst 
zal  beroepen.  Die  opvatting,  volgens  welke  hier  gehandeld 
wordt  over  de  opstanding  niet  van  geestelijk  maar  van  ligcha- 
melijk  dooden,  zou  dan  ook  niet  ligt  doorgedrongen  en  tradi- 
tioneel geworden  zijn,  ware  het  niet  dat  sommige  hier  voorko- 
mende woorden  en  spreekwijzen  geacht  werden  daartoe  te  nopen. 
Naar  wij  meenen  te  onregt.  Wij  staan  gereed,  niet  zoo  zeer 
ons  zeer  uitvoerig  onderzoek  dienaangaande,  als  wel  de  resul- 
taten van  dit  onderzoek  aan  het  oordeel  onzer  lezers  te  onder- 
werpen. 

Al  dadelijk  valt  de  aandacht  op  het  woord  kei  ligekaan 
(Hst.  4:10,  altijd  het  sterven  des  Heeren  in  het  ligchaam  dra- 
gende).    Wij  vreezen  geen  tegenspraak,  dat  hier  te  deuken  is 
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aan  een  bezield  ligchaam,  waarvan  de  ziel  of  de  geest  het  ele- 
ment is.  Hier  toch  kan  van  geene  onderscheiding  tnsschen 
den  schrijver  zelven  en  zijn  ligchaam,  sprake  zijn.  Hij  spreekt 
te  dezer  plaats  eveneens  van  zijn  persoon,  als  bij  vs.  11  en  verv. 
"wij  die  leven,"  de  dood  werkt  in  ons  enz.,  en  geeft  te  kennen 
dat  hij  in  zich  draagt  zoowel  het  sterven  van  Jezus  als  zijn 
leven. 

Dat  op  het  woord  het  ligchaam  niet  mag  gedrukt  worden, 
blijkt  bovendien  uit  het  onmiddelijk  volgende  vers,  waar  in 
de  plaats  van  dit  woord,  gelezen  wordt:  het  sterfelijk  vleeitch, 
VS.  11,  "opdat  het  leven  van  Jezus  openbaar  worde  in  ons 
sterfelijk  vleeaehf*  blijkbaar  om  aan  te  duiden,  dat  zijn  sterven 
met  Jezus,  de  strekking  heeft  om  het  leven  van  Jezus,  niet 
maar  in  zich  optenemen ,  maar  om  ook  daardoor  ten  aanzien  van 
zijn  zinnelijk  bestaan  te  worden  geheiligd  en  veredeld. 

Hij  betuigt  te  dragen  in  zijn  ligchaam  en  wel  meer  bepaald 
in  zijn  sterfelijk  vleesch,  het  sterven  van  Jezus  (vs.  10).  Sterven 
is  hier  zinnelijk  lijden;  het  sterven  van  Jezus  in  het  ligchaam 
iragen  is:  ondervinding  hebben  van  dergelijk  zinnelijk  lijden 
als  de  Heer  heeft  ondervonden.  Maar  dan  is  ook  ten  dood  over- 
geleverd worden  bij  Hst.  4:11,  niet  anders  dan  deelachtig  zijn 
het  doodelijk  lijden  van  Jezus.  Zijn  zinnelijk  bestaan  moest 
als  het  ware  sterven,  opdat  het  hoogere  hemelsche  leven  zich 
ten  volle  in  hem  zou  openbaren. 

Tegen  den  dood  van  Jezus  dien  de  Apostel  zegt  te  dragen  ^ 
staat  over  het  leven  van  Jezus  ^  dat  hierdoor  in  zijn  ligchaam  ^ 
en  in  zijn  sterfelijk  vleesch  moest  openbaar  worden.  Hst.  4  :  10, 11. 
Dit  leven  is  het  hoogere,  het  geestelijk  en  eeuwig  leven,  dat 
de  plaats  van  het  zinnelijk  en  sterfelijk  bestaan  moet  vervangen. 

Het  proces,  waarbij  het  lagere  leven  in  het  hoogere  leven 
overgaat,  heet  in  den  overdragtelijken  stijl  van  onzen  schrijver, 
opstaan,  opgewekt  worden.  Zoo  bij  Hst.  4:14,  wetende  dat  Hij 
die  den  Heer  Jezus  heeft  opgewekt ,  die  het  hoogere  leven  dat 
Jezus  kenmerkte  in  hem  openbaar  maakte,  —  ook  ons  met  Je- 
zus zal  opwekken  en  voor  zich  stellen^  ons  in  dit  zijn  hooger 
leven  zal  doen  deelen. 

De  spreekwijze:  God  zal  ons  opwekken^  is  synoniem  met  eene 
andere,  welke  voorkomt  bij  Hst.  4:16,  waarbij  iets  langer  is 
te  toeven.  Hier  wordt  gelezen:  *^ indien  al  onze  uitwendige 
mensch   vergaat^   de  inwendige  wordt  vernie^md  van  dag 
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loó  dag,""  Wij  ontmoeten  te  dezer  plaats  de,  den  schrijver 
eigene,  dualistische  voorstelling  van  twee  menscAen  in  den  ge- 
loovige,  welke  voorstelling  echter  van  de  elders  bij  hem  voor- 
komende, wel  is  te  onderscheiden.  In  de  Brieven  aan  de  Rom., 
aan  de  Ef.  en  aan  de  KoU.  wordt  insgelijks  van  twee  denk- 
beeldige menscien  gehandeld ,  maar  met  andere  namen  en  met 
blijkbaar  afwijkende  beeldspraak.  Daar,  (bij  ftom.  6:6,  £f. 
4:22,  2é  en  KoU.  3:9,  10)  vinden  wij,  in  plaats  van  den 
uitwendig  en  menscAy  d-en  ouden  ^  en  voor  die  van  den  inwen- 
digen ,  d'en  nieuwen  mensci.  Hier  is  mitsdien  ontegenzegge- 
lijk overeenkomst :  overeenkomst  is  evenwel  nog  geene  iden- 
titeit. De  overeenkomst  is  deze:  dat  door  de  beide  men^hen 
in  den  geloovige,  worden  voorgesteld  twee  in  hem  strijdige 
beginselen ,  van  welke  de  één  noodwendig  moet  ondergaan 
(sterven) ,  zal  de  andere  kunnen  klimmen  (leven).  Toch  is  hiei 
onderscheid.  Wordt  daar  gedoeld  op  het  zondig  beginsel  te- 
genover het  heilig  beginsel,  hier  is  zulks  niet  het  geval,  maar 
staat  het  zinnelijk  beginsel  tegenover  het  hooger  beginsel  in 
den  geloovige.  Is  daar  sprake  van  nog  aanwezige  overblijfselen 
van  den  zondigen  toestand ,  tegenover  den  na  plaats  grijpenden 
geheiligden  toestand  in  Christus :  hier  van  den  nog  belemme- 
rende magt  der  zinnelijkheid,  tegen  de  volkomene  bevrijding 
daarvan ;  —  ontmoeten  wij  daar  den  mensek  der  zonde  nevens 
dien  in  God;  hier:  den  menseh  der  zinnelijkheid  en  der  vergan- 
kelijkheid^  nevens  den  menech  des  geeetes  en  dee  eeuwigen  levens. 
De  oude  menseh  was  in  Jezus  niet,  wel  de  uUwendigey  de  zin- 
nelijk lijden  en  dood  ondergaande,  die,  gelijk  htj  in  Hem  ge- 
storven is,  ook  in  den  geloovige  sterven  moet,  opdat  het  leven 
van  Jezus  zich  in  zijn  ligchaam  openbare.  De  schrijver  betuigt 
die  verwachting  voor  zich  zelven  te  hebben.  In  dat  zalig  vooi- 
uitzigt  noemt  hij  (vs.  17)  het  lijden  dat  hem  door  de  boosheid 
zijner  vijanden  werd  aangedaan,  eene  ligte  verdrukking  des 
oogenbliks ,  welke  in  hem  te  weeg  brengt  [door  zynen  uüwen- 
digen  menseh  te  dooden  en  daardoor  ^^  i»fr0»^^^it  optewekken] 
eene  eeuwige  heerlijkheid  van  onbeschrijfelijk  hooge  waardij. 
Hoe  nu  de  inwendige  menseh  die  in  den  uitwendige^ m  njn 
sterfelijk  vleesch  bevat  is,  zich  door  lijden  ontwikkelt,  wordt 
in  de  beeldspraak  Hst.  5 : 1  verv.  geschilderd. 

Paulus   zal   dit  uitnemend   voorregt  bereiken,  zoodra  (vs.  1) 
de   aardsche   hul   =    de  uitwendige  menseh,  zal  gesloopt  zijn; 
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als  wanneer  hij  zal  hebben  een  gebouw  niet  met  handen  gemaakt , 
eeuwig  hêmelêck  ^)  ==  wanneer  hij  geheel  inwendig  mensch  zal 
geworden  zijn. 

Zoo  ver  is  het,  dus  schrijft  hij,  evenwel  nu  nog  niet  geko- 
men. Hij  is  nog  niet  geheel  inwendig  mensch.  Daarom  zucht 
hij  (vb.  2),  verlangende  met  de  hemelsche  woonstede  overkleed 
te  worden.  Van  het  beeld  des  gebouws  gaat  hij  over  in  dat 
van  een  kleed.  Gedeeltelijk  is  hij  wel  bekleed^  maar  nog  niet 
geheel  overkleed^  de  uitwendige  mensch  is  nog  niet  geheel  weg. 
Die  averileeding  zal  niet  plaats  hebben,  ten  zij  men  met  den 
inwendigen  mensch  bekleed  is,  want  die  zich  niet  van  dat  hoo- 
ger  en  geestelijk  bestaan  in  zich,  bewust  is,  heeft  nog  geen 
onderpand  om  op  die  volkomene  ontwikkeling  van  het  godde- 
lijke in  hem,  te  hopen.  Daarom  zucht  hij  met  een  hijgend 
verlangen  er  naar,  en  voegt  er  bij  (vs.  3)  ^^ indien  wij  maar^) 
op  het  tijdstip  der  overkleeding  ^  wanneer  de  uitwendige  mensch 
geheel  zal  ondergaan  om  voor  den  inwendigen^'  plaats  te  maken , 
bekleed,  niet  naakt,  =  ontbloot  van  de  voorwaarde  waarop  al- 
leen de  overkleeding  kan  plaats  hebben  —  ^^  bevonden  wordend 

Het  besef  van  dit  gevaar,  doet  hem  ^  zuchten  en  zich  be- 
zwaard gevoelen,  in  de  hutte  zijnde,  =  den  uitwendigen  mensch 
nog  liiet  hebbende  afgelegd.  Is  hij  daarom  ongelukkig?  neen, 
want  dat  zuchten  is  de  voorwaarde  waarop  ^)  in  hem  de  wensch 
ontstaat  niet  ontkleed,  van  het  regte  kleed  bevrijd,  maar  over- 
kleed te  worden  ==  dien  inwendigen  mensch  niet  te  verliezen 
maar  dien  geheel  te  bezitten ,  geheel  in  dien  geestelijken  en  he- 
melschen  toestand  te  zijn ,  opdat  het  sterfelijke  =  de  uitwendige 
mensch,  door  het  leven  =  door  het  leven  van  den  inwendigen 
mensch,  verslonden  worde. 

Die  wensch  is  gegrond,  want  5  God  werkt  die  vernieuwing  des 


1)  *£v  rots  wpoc»ols,  id  quod  coeleste  est.  Confer.  van  Hengel,  Comment.  in 
1  Kor.  XV  p.  199.  —  Niet,  in  den  hemel,  maar,  blykens  vs.  2,  i^  oupavov. 
"Éx  mag  in  geen  gevaH  met  i»  worden  vcrwisaeld  (Winer,  Gramm.  6.  Aufl.  S.  442). 
Laat  men  het  gebouw ,  beteekenen  den  hemel,  zoo  ontstaat  deze  tautologie:  „w\j 
hebben  den  hemel  aitden  hemel."  Leest  men  met  anderen:  **een  ligchaam  uit  den 
hemel ,  dan  zou  de  volgende  onzin  gezegd  zijn :  wanneer  het  aardsche  ligchaam 
gesloopt  is ,  dan  hébben  wij  een  ligchaam  uit  den  hemel.  —  Geene  der  gewone  op- 
vattingen voldoet. 

2)  Eiye  xed  indien  maar  (verg.  Gal.  3:4  en  M.  4 :  21).  Men  zie  de  aant.  van 
Prof.    Miermeijer,  in  z^jne  verh.  over  den  Brief  aan  de  Ef.  op  laatstgen.  plaats. 

8)  £)»*^  de  voorwaarde  waarop;  vid.  Hoogeveen  ad  Vig.  p.  556. 
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gemoeds.  Wij  zien  dat  Hij  haar  te  weeg  brengt  doordien  kif  otu 
het  onderpand  des  geestes  geeft ,  de  zekere  waarborg  dat  onze  wensch 
en  ons  uitzigt  niet  feilen  zullen.  —  e  Daarom  heeft  hij  [de  schrij- 
ver] goeden  moed^  wetende  dat  ah  wij  inwonen  in  het  ligehaam, 
als  de  uitwendige  mensch  nog  niet  is  afgelegd,  uitwonen  van 
den  Heer  =  wij  dan  niet  zijne  huisgenooten  en  vrienden  zijn. 
Huisgenooten  van  den  Heer  toch  zijn  wij  7,  wij  die  door  het 
gebied  des  geloofs  wandelen,  niet  door  dat  van  uitwendigen 
schijn.  —  8  jfij  ficm  goeden  moed  hebbende  ^  hebben  meer  wel- 
behagen uit  te  wonen  van  het  ligchaam  »  dien  uitwendigen 
mensch  geheel  te  verliezen,  —  en  in  te  wonen  bij  den  Heer ^  = 
als  zijne  vrienden  den  inwendigen  mensch  volkomen  deelachtig 
te  zijn.  ^  Waarom  wij  ook  streven,  in  eiken  toestand  hem  wel- 
gevallig te  zijn^  het  zij  inwonende  bij  den  Heer,  door  den  in« 
wendigen  mensch  volkomen  deelachtig  te  zijn;  het  zij  uitwo- 
nende van  den  Heer,  door  het  nog  in  ons  aanwezig  zijn  van 
den  uitwendigen  mensch. 

Mogt  deze  onze  vertaling  bevonden  worden  grammatisoh  juist 
te  zijn,  dan  zou  zij  ten  bewijs  verstrekken,  dat  in  deze  peri- 
cope  wordt  gesproken,  niet  van  ligchamen  die  zullen  opstaan, 
maar  van  den  inwendigen  mensch  die  reeds  nu  opstaat  in  den 
geloovige.     Twee  bedenkingen  evenwel  schijnen  haar  te  drukken. 

De  eerste  betreft  onze  opvatting  van  de  hier  voorkomende 
beeldspraak  in  het  algemeen.  Volgens  ons,  is  de  aflegging  van 
het  ligchaam  ^  niet  die  van  het  stoffelijk  maar  van  het  denkbeel- 
dig ligchaam,  de  aflegging  van  het  ligchaam  der  zonde  =  de 
zedelijke  vernieuwing  van  den  geloovige.  Is  deze  opvatting  wel 
in  overeenstemming  met  het  van  elders  bekende  spraakgebruik 
des  schrijvers?  Wij  meenen:  ja.  Meermalen  komt  voor  in  de 
paulinische  brieven  het  woord  ligchaam  als  zinnelijke  voorstel- 
ling van  een  afgetrokken  denkbeeld.  Zoo  b.  v.  bij  Bom.  8 :  10 
waar  het  ligchaam  gezegd  wordt  dood  te  zijn  ter  oorzake  van 
de  zonde ;  insgelijks  weinige  regels  vroeger  bij  Bom.  7 :  24 , 
ligchaam  van  dezen  dood;  voorts  bij  Bom.  8:13,  de  handehn- 
gen  des  ligchaams  die  moeten  gedood  worden;  bij  1.  Kor.  15:4, 
er  is  een  zinnelijk  ligchaam  en  er  is  een  geestelijk  ligchaam; 
bij  Fhill.  3:21,  een  ligchaam  der  vernedering ;  en  vooral  bij 
KoU.  2:11,  waar  nagenoeg  dezelfde  beeldspraak  met  de  in  onze 
pericope  voorkomende ,  wordt  aangetroffen ,  die  van  een  ligchaam 
dat    moet    worden    uitgetrokken.     Hier  (bij  Koll.  2:11)  is  kei 
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ligehaam  het  ligchaam  van  den  ouden  mensch  die  (vs.  12)  met 
Christus  is  begraven  in  den  doop,  terwijl  de  nieuwe  mensch 
door  tusschenkomst  van  het  geloof  is  opgewekt,  (verg.  KoU, 
3:9  gij  hebt  uitgedaan  den  ouden  mensch)  ^). 

De  andere  bedenking  tegen  ons  gevoelen  dat  bij  2  Kor.  4 
en  5  niet  de  toekomstige  ligchamelijke  maar  de  tegenwoordige 
geestelijke  opstanding  bedoeld  is,  zou  nog  kunnen  schijnen  op 
een  tweetal  opmerkingen  te  steunen.  Vooreerst :  bij  Hoofdst.  4  :  14, 
wordt  gesproken  niet  in  Prses.  maar  in  Put,  niet  van  tegenwoordige 
maar  van  toekomstige  opstanding:  wij  weten,  dat  Hij  die  den 
Heer  Jezus  heeft  opgewekt^  ook  ons  door  Jezus  zal  opwekken 
en  voor  zich  stellen.  Men  gelieve  echter  op  te  merken,  dat  de 
hier  gebezigde  vorm  van  het  Fut,  het  tegenwoordige  niet  bui- 
ten maar  veeleer  insluit.  De  reeds  aanvankelijke  aanwezigheid 
van  de  opstanding  kon  door  den  Schrijver  niet  ontkend  worden , 
naardien  zij  overal  in  den  contekst  ondersteld  en  geleerd  wordt  2). 
Men  zie  Hoofdst.  3:18  wij  worden  heerlijker  en  heerlijker 
van  gedaante  veranderd ^)\  4: 10  het  leven  van  Christus  wordt 
in  ons  leven  geopenbaard;  —  vs.  12  ^^het  leven  werkt  in 
u^  —  VS.  16  ^onze  inwendige  mensch  wordt  vernieuwd;^  — 
Hoofdst.  5:1  ^wij  hebben  een  gebouw  bij  God;^  —  vs.  9 
**fw)'  zijn  inwonende."^ 

De  andere  plaats,  die,  indien  de  gewone  opvatting  wordt  ge- 
raadpleegd, tegen  ons  zou  schijnen  te  getuigen,  is  bij  Hoofdst. 
5 : 7  ^^wij  wandelen  in  geloof  niet  in  aanschouwen!"-  De  hieruit 
ontleende  bedenking  zou  intusschen  op  louter  misverstand  ge- 
bouwd zijn.     Had  geloof  ie  beteekenis  van  hoop,  en  aanschou- 


1)  De  by  Kol.  2:11  tusscheningevoegde  woorden,  rS»  étiuLfxitint^  zijn  onecht. 
Ware  zulks  niet  het  geval,  dan  zou  het  bewijs  dat  hei  ligehaam  hier  denkbeeldig 
is,  nog  meer  stringent  zgn.  Evenwel  zien  wij  de  Wette  bij  deze  plaats  erkennen: 
"dass  von  der  sittlichen  Auferstehnng  za  einen  neuen  Leben  die  Rede  ist,  istklar.'* 
Zoo  ook  Olshsnsen:  *'der  gansche  Zusammenhang  seicbt  dass  vfi/ia  Ti|(  vctfMs 
nicht  den  physischen  Leib  bezeichnen  kann.** 

2)  Hier  doet  zich  voor,  een  dergeljjk  taalkundig  verschgnsel  als  bg  Rom.  3 :  30 , 
God  zh\  de  besmjdenis  regivaardigen.  Ook  daar  geeft  de  vorm  van  het  fat.  te 
kennen,  dat  die  regtvaardiging ,  ofschoon  reeds  bg  sommigen  aanvankelijk  plaats 
grijpende,  in  steeds  toenemende  mate  zal  volgen. 

3)  Wederom  ziet  de  Wette  (Sxeg.  Handb.)  zich  bij  J  Kor.  3:18,  zijns  oordeels , 
tot  toestemming  van  hetgeen  wij  beweren,  gedrongen.  Hij  erkent:  "die  Urn- 
wandlnng  ist  den  Praes.  zofolge  eine  sittUche,"  met  by voeging  echter:  *'jedoch  ist 
die  dadarch  bedingte  (Rom.  8 :  11  [PJ  körperliche  in  der  Aoferatehung  and  Ver« 
wandlnng  (Fill.  3:  2l)[?]  nicht  aasgeschlossen." 
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wen,  die  van  dadelijk  genot,  ja  dan  zou  de  schrgver  met  dit 
gezegde  beweeid  hebben  wat  door  de  gt:wone  opvatting  gesteld 
vordt,  dat  zijn  verlangen  om  nit  het  ligchaam  uit  te  wonen, 
vooralsnog  onbevredigd  blijft,  en  dat  hij  eerst  naderhand  [in 
den  toekomstigen  dag  der  opstanding] ,  de  vreugde  zal  aan- 
schouwen van  het  inwonen  bij  den  Heer.  —  Maar  zoo  is  de 
beteekenis  dezer  beide  woorden  niet.  Geloof  is  iets  anders  dan 
hoop;  en  het  woord  door  aanecAouwen  vertaald,  (f/do^,  êckgn) 
draagt  niet  de  beteekenis  van  genieten.  —  Zij  die  in  geloof 
wandelen^),  zien  even  zoo  wel  als  de  anderen,  alleen  het  ob- 
ject van  hun  zien  is  een  ander.  Het  zien  der  eerstgenoemden 
onderscheidt  zich  hierdoor,  dat  het  niet,  gelijk  bij  hen  die  m 
aansckouwen  wandelen,  op  het  uitwendige,  op  schijn  en  ge- 
daante alleen,  is  gevestigd;  maar  bij  voorkeur  gerigt  is  op  het 
wezenlijke  en  geestelijke.  Dit  verschil  van  zien  brengt  tewe^, 
dat  de  een  wel,  de  ander  niet,  bij  de  beoordeeling  van  zijnen 
gelukstaat,  aan  het  uitwendige  blijft  hangen.  Onder  hen  die 
dat  niet  doen  rangschikt  zich  de  Schrijver  en  schrijft  daaraan 
toe  zijne  opgeruimdheid  ook  onder  tegenspoed  en  verdrukking. 
Wij  zien,  —  zoo  betuigt  hij,  —  in  uitwendigen  voorspoed 
eene  schaduwzijde.  Wij  bevinden  hem,  voor  de  opwekking  van 
den  nieuwen  mensch  in  ons,  meer  schadelijk  dan  voordeelig. 
Deze  bevinding  doet  ons  de  voorkeur  geven  aan  ramp  en  dmk, 
ioani  ons  geloof soog  ziet  op  hei  wezen  der  dingen ;  haar  mümeur 
dig  voorkomen  mieleiÜ  ons  nieé.  ^) 

IL 

Is ,  gelijk  wij  zagen ,  de  grammatische  exegese  niet  ongunstig 


1)  Over  de  Tertaling  vm  Scèe  door  in,  en  in  het  dgemeen  over  den  no  van 
V8.  7,  is  overwaardig  te  worden  geraadpleegd  Aet  exegeüaeh  onderzoek  va»  J.  R. 
Wernink,  nopens  de  bedoeUng  vanPmdns  enz.  (Mag.  voor  krit.  en  «eg.  Dl.  8). 
Deze  geleerde  verdedigt  wel  is  waar  geenszins  ons  gevoelen  en  brengt  het  idfsniflt 
ter  sprake,  maar  heeft  evenwel,  door  dit  zp  voortreffelDk  ondersoék,  voor  ome 
opvatting  van  den  zin  dezer  phraze ,  den  weg  gebaand  en  reeds  bQ  voorbaat  haar 
boven  redelijken  tw^fel  verheven.  Tevens  wQzen  wy  op  Ti tt man,  de  tynoii. 
N.  T.  pag.  117,  als  vermocdelflk  den  eersten  die  deze  nitlegging  voorsloeg,  cd  ia 
ons  vaderland  werd  gevolgd  door  Prof .  Hofstede  deGroot,  in  WawThMU^ée, 
1842,  St.  1,  bl.  75. 

2)  Verg.  Hst.  4:18:  vermUi  wij  ont  met  ie»  doei  iteOen  kêt  smneiifte  nm 
het  èoeendnndifife:  want  kei  zinnelijke  ie  vergankeiijk,  maar  kei  kfnenmadi^ 
eeuwig. 
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voor  onze  meening  dat  in  deze  pericópe  de  moreele  opstanding, 
en  wel  de  opstanding  van  den  nieuwen  mensch  in  den  geloovige^ 
besproken   wordt:   ook   de  historie  schijnt  voor  ons  te  pleiten. 
Yan  haar  weten  wij ,  dat  het  prodnkt  der  vooralsnog  heerschende 
opvattir^   dezer  plaats,   den   schrijver  in   een  hem  vreemd  ka* 
rakter  laat  optreden,   minder   als  Apostel  des  Heeren  dan  wel 
als  wijsgeer,  en  wel  als  wijsgeer  uit  de  school  van  Cicero,  over 
specalative  philosophemata   disputerende.     Faulus   zou  zich,  bij 
Hst.  5:1 — 4,  in  den   doolhof  der  Ciceroniaansche  metaphysica 
verdiept   hebben,   alsof  hij    zich   geroepen  voelde,  hare  theorie 
van    de  toekomstige  ontbinding  der  zielen  van  hare  ligchamen , 
aan  zijne  revisie  te  onderwerpen.    Immers  zou  de  door  hem  ge- 
stelde cardo  quaesüonie  deze  zijn  :   is  het  ligchaam  al  dan  niet 
te    beschouwen   als   een   kerker  der  ziel,  waarin  zi]  gekluisterd 
is,    totdat    de    dood   haar   zal  bevrijden?     Zijne  uitspraak  zon 
ontkennend  uitvallen.  Hij  zou  geantwoord  hebben  Hst.  Y :  1  wij 
weten  [dat  de  meening,  alsof  de  zielen  te  eeniger  tijd  zijn  zul- 
len   zonder  ligchamelijk  omhuldsel,  niet  houdbaar  is.    Integen- 
deel; wij  weten]  dat  zoodra  de  hut  onzer  aardsehe  woning  [ons 
aardsche    ligchaam]    zal  ontbonden   zijn^   wij  dadelijk  ^)  zullen 
hMen  een  gebouw  van  Qod^  niet  met  handen  gemaakt^  eeuwig 
hemelack  [een  hemelsch  ligchaam].    In  de  beide  volgende  verzen 
(2  en  3)   zou   des   schrijvers   afkeer  van  eenen  ontligchaamden 
toestand    der   zielen    zijn  opengelegd :  ^"^ deswege  zuchten  wij  met 
reikhalzend  verlangen^   dat  wij  zullen  bekleed  worden  met  onze 
hemelsche  woonstede,    [En  dit  verlangen  zou  volgens  hem,  niet 
onbevredigd   blijven].    Wij  toch  zullen  [met  dat  hemelsch  lig- 
chaam]   bekleed  en    niet    [er   van]    ontbloot   bevonden   wordend 
Intnsschen  zou  zijne  overtuiging  aangaande  de  toekomstige  be- 
kleeding der  ziel,  minder  vast  staan,  dan  wel  het  voorafgaande 
doet    vermoeden.    Deze  zijne  onzekerheid  zou  hem  niet  weinig 
verontrusten,    zoo    zelfs    dat   zij   hem    met   huivering   voor  hét 
stervensuur    deed    vreezen.     Hij    zou    die   vrees   voor  den  dood 
beleden    hebben:   ^^^wij   zuchten  in  deze  huty  bezwaard  zijnde^ 
naardien  tdij  niet  verlangen  ontkleed  te  worden  [te  sterven],  «T^aar 


1)  *Eccv.  Üo  Dogmatici  die  de  kerkleer  van  eenen  tasschenstaat  der  zielen  wen- 
achen  te  redden ,  as^n  niet  weinig  met  2  Kor.  5 : 1  verlegen.  Verlangt  iemand 
eeae  opgave  van  wanhopige  pogingen,  om  deze  plaats  met  die  theorie  in  overeen- 
stemming te  brengen,  h\j  raadplege  boven  vele  anderen  Olshaasen,  ^t^  Comm. 
B.  3,  S.  819. 
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overkleed  te  warden  [zonder  te  sterven  het  hemelsch  organisme 
aan  te  doen]  opdat  het  sterfelijke  ziek  optoêse  in  het  levend  — 
Zoo  erlangen  wij  hier,  gelijk  reeds  gezegd  is,  eene  anti-ooster- 
sche  philosophie,  hoedanige  de  historische  exegese  verbiedt,  den 
Apostel,  zonder  hooge  noodzakelijkheid,  toetekennen.  Vrijmoe- 
dig meenen  wij,  uit  deze  bijzonderheid,  eene  niet  geringe  aan- 
beveling voor  onze  opvatting  te  ontleenen  ^). 

III. 

Verdient  onze  verklaring  van  deze  pericope,  uit  een  gramma- 
tisch en  historisch  oogpunt  de  voorkeur  boven  de  gewone,  dan 
uit  een  logisch  en  psychologisch,  evenzeer.  Ons  dunkt  ziel- 
kundig onmogelijk  dat  Panlus  heeft  kunnen  schrijven,  wat  hem 
door  de  algemeen  aangenomene  opvatting  wordt  in  de  pen  gege- 
ven. Zijn  verstand  was  daartoe  te  helder  en  zijn  geloof  te 
wel  bevestigd. 

Over  het  streng  logische  der  syllogismen  van  Paulus  is  slechts 
ééne  stem.  Hier  evenwel  zou  dit  sieraad  van  zijnen  stijl  ont- 
ontbreken.     Hij   zou  voor  ditmaal  den  roem  van  bedachtzaam- 


1)  De  theorie  van  Cicero  nopens  de  betrekking  tassehen  ziel  en  figehaam ,  is  te 
saAmgetrokken  en  opgegeven  door  Dr.  J.  Boeles,  in  diatrihe  de  Aamittu  tmaior- 
ialüaie,  p.  45.  —  Ten  dienst  dergenen  die  misschien  geneigd  zyn,  de  gewone  op* 
▼atting  van  1  Kor.  5 : 1 — 4  met  die  theorie  te  vergelyken ,  deelen  w\j  z^jne  opgave 
mede.  "£x  Ciceronis  menie  animnm  esse  ipsam  hominem,  formam  tantum  cor- 
pos;  hino  hominis  non  esse  propriam,  oommemorari  hoe  in  corpore,  domo  qnippe 
aliena,  domos  vera  cam  est  ooelnm,  corpns  igitnr  non  esse  yeram  animi  aedem, 
ad  tantum  receptaculum  ac  hospitium  aut  carcerem  et  vincola,  —  ac  hac  de 
causa  sine  allo  senso,  animo  discedente,  relinqui:  —  hanc  autem  ooigunctionem 
animi  eum  corpore,  illi  parere  difficoltates  ac  molestias,  naturae  quippe  suae  con- 
tniriam,  et  hxnc  mortem  esse  bnbendam.  Mortem  igitor  esse  praedioat,  hominis, 
volente  Deo,  e  corporis  discessionem  ac  reditum  in  domom  propriam,  caelnm,  — 
adeoqoe ,  hoc  facto ,  animum  corpore  esse  plane  carentem ,  sed  natorae  levissimae 
ac   subtilissimae ,  adeoqoe  liberrimnm    ac  subtilissimum  depravari  posse  terrenis  vi- 

tüs:   qoodsi  fiat,    hominibus   ita   depravatis  aditum  in  caelum  esse  rednsom 

homines  autem  qnibos  de  vita  bene  peracta  persoasum  sit,  transitUm  in  caeloro 
avide  desiderare :  eos  vero ,  cam  in  caelom  venerint  in  ipsoram  sedem  propriam  in 
orbem  lactenm,  froi  felicitate  ac  beatitndine,  quippe  portom  nactos  ac  sedem  tran- 
quillam ,  consortio  froentes  hominom  clarisaimorom  (adeoqoe  esse  invicem  noscentes) 
imo  Deorom  natorA  soa  omnia  terrena  caelestia,  melios  oognosoere  ac  perspicere 
ao  fmi  memoria  ac  eonsdentia  rerom  bene  actarum ,  (malos  autem  aUqaantnm  drea 
terram  moratos  usqnedom  pnrgati  evadant  redire  possont  in  oadorn)  ac  insnper 
gaodere  aetate  longissima,  aetema,  indefiuita." 
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heid  en  wijs  beleid,  die  elders  overal  door  zijne  schriften  ge- 
regtvaardigd  wordt,  niet  hebben  gehandhaafd.  Onder  de  fouten , 
die  zich  hier  bij  de  gewone  opvatting  als  opeenstapelen,  zou 
deze  de  minste  zijn,  dat  de  schrijver  eensklaps  den  draad  zijner 
redenering  loslaat,  en  schijnt  te  vergeten  welk  aangelegen  on- 
derwerp hij  behandelt  —  Geleidelijk  volgen  wij  hem  in  het 
voorafgaand  gedeelte  van  den  Brief,  tot  in  de  vermelding  van 
zijn  lijden  en  van  het  moedig  vertrouwen,  waarmede  hij  dat 
lijden  voor  Christus  verdroeg;  om  dan,  men  weet  niet  waardoor 
of  hoe?  overtespringen  op  vreemd  terrein.  Wij  verliezen  eens- 
klaps zoowel  den  Apostel  als  den  lijder  en  ook  den  geloofsheld, 
om  daarvoor  terug  te  vinden  eenen  speculativen  wijsgeer,  in 
metaphysische  bespiegelingen ,  die  hier  niets  ter  zake  doen ,  af- 
dwalende en  onder  geheimzinnige  twijfelingen  en  bezwaren  ge- 
bogen. 

En  dan,  welke  contradicties  en  inconsequenties!  Ken  door- 
gaand  stellen  om  straks  weder  het  gestelde  terugtenemen  en  te 
ontkennen.  Men  laat  hem,  bijna  te  gelijker  tijd,  juichen  over 
dezelfde  zaak  die  hem  neerdrukt,  en  doet  hem  vasthouden  aan 
stellige  verwachting,  welke  hij  weder  bezig  is  te  verbreken. 
Immers  laat  men  hem  belijden,  dat  hij  levenslang  zuchten  zal 
en  tot  den  dood  toe  zich  bezwaard  zal  gevoelen  (Hst.  5  :  2,  4) ;  — 
en  onmiddelijk  hierop  de  verzekering  van  het  tegendeel  afleggen , 
door  te  roemen,  dat  hij  gedurende  geheel  zijn  aardsche  leven 
niet  zucht  en  ook  niet  bezwaard  is,  maar  zich  integendeel  zeer 
blijmoedig  gevoelt  (vs.  6  en  8).  Insgelijks  laat  men  hem  het 
feit  zijner  toekomstige  opstanding  uit  den  phjsischen  dood  wei- 
felend voorspellen,  nu  eens  als  zeker,  straks  weder  als  onzeker, 
en  eindelijk  als  onwaarschijnlijk  en  ongewenscht.  Hij  zou  aan- 
vangen met  eerst  te  stellen:  ''wij  weten  dat  Qod  ons,  nadat 
wij  zullen  gestorven  zijn,  uit  den  dood  zal  opwekken,*^  Hst. 
4:14;  —  om  daarna  te  erkennen:  "wij  weten  niet  of  wij  juist 
uit  den  dood  zullen  worden  opgewekt;  wij  vleijen  ons  dat  zulks 
niet  zal  noodig  zijn,  maar  dat  wij  zonder  dood  en  opstanding 
ten  jongsten  dage,  zullen  veranderd  worden;  wij  hopen  dat  het 
ligchaam  ons  niet  door  den  dood  ontvallen  zal,  maar  dat  wij 
het  behouden  zullen,  en  dat  wij  het  nieuwe  ligchaam  als  over 
het  oude  heen,  zullen  aantrekken,''  Hst.  5:2 — 4.  Wij  herhalen, 
het  is  psychologisch  onmogelijk,  dat  de  Apostel  Faulus  der- 
gelijke paralogismen   heeft   kunnen   schrijven ,   en  bouwen  ook 
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hierop  de  conclusie,  dat  onze  opvatting  de  voorkear  verdient 
boven  deze  i). 

Hier  komt  nog  bij,  dat  die  opvatting  eene  onverdragelijke 
schaduw  werpt  over  het  onwrikbaar  geloof  van  den  Apostel 
Al  de  uitleggers  doen  hulde  aan  ^den  schier  onnavolgbaren 
heldenmoed,  welken  hij,  in  de  eerste  verzen  van  deze  pericope, 
aan  den  dag  legt/'  Zij  erkennen,  ''hem  niet  zonder  verbazing 
te  kunnen  naoogen  in  de  verheffing  van  zijn  geloofsvertrouwen, 
dat  boven  alle  leed  der  aarde  ten  hemel  stijgt/'  Niemand  hun- 
ner evenwel  heeft  beproefd,  eene  andere  nog  grootere  verbazing, 
welke  den  lezer  hunner  verklaring  bevangen  moet,  op  te 
heffen.  Die  hooge  vlugt  van  zijn  geloofsvertrouwen  laten  zij 
plotseling  gestuit  worden,  zoo  zelfs,  dat  hij  van  het  toppnnt 
van  geloofsroem  tot  in  den  afgrond  van  moedeloosheid  schijnt 
te  zinken.  Zij  doen  hem  vervallen  tot  eene  vlaag  van  mismoe- 
digheid, zoo  meélijdingswaardig  en  ontzettend,  dat  m^  zelfs 
niet  beproeven  durft,  het  raadsel  van  zulk  een  zielkundig  ver- 
schijnsel te  ontcijferen  ^). 

Waardoor  werd  die  angst  teweeggebragt  ?  En  waartoe  het  juist 
hier  zoo  ontijdig  beleden  ?  Niemand  weet  het.  't  Is  waar  Paulas 
wordt  gezegd  eene  reden  aan  te  voeren  voor  zijne  troostelooze 
neerslagtigheid :  —  maar  eene  redeu  die  slechts  onze  bevreemding 
stijgen  doet!  Hij  zou  door  eene  huiveringwekkende  gedachte 
overweldigd  zijn  en  die  inval  zou  hem  zoo  geweldig  hebben 
aangegrepen,  dat  niet  slechts  het  leven  hem  onverdragelijk  werd, 
maar  dat  zelfs  de  voorstelling  van  de  waarschijnlijke  nabijheid 
des  doods,  hem  niet  kon  opbeuren.  Welk  mag  dan  toch 
het  schrikbeeld  geweest  zijn,  waardoor  zijne  verbeelding  zoo 
zeer    werd    verbijsterd?     Waardoor   deze    zoo  krachtvolle  man 


1)  Niemand  zal  weigeren  met  den  heer  Wemink  t.  a,  p.  te  erkennen ,  "  dat 
deze  verzen**  [ait  het  standpunt  der  gewone  verklaring  beschoowd]  "zonderling 
zyn  van  vorm  en  wending ,  zoo  lelft  dat  het  oppervlakkig  kan  aohijnen  of  wel 
steeds  der  onzekerheid  moet  blijven  overgelaten,  wat  de  achr^ver  eigenlyk  wil; 
waarheen  zich  zijne  rede  juist  strekt." 

2)  Weinige  uitleggers  z^n  onbevangen  en  vr^moedig  gelijk  Briët ,  die  geen  Be- 
zwaar maakt,  de  moe\jeHjke  vraag  optewerpen  {Ootfy.  Bijdr.  1842):  "wat  mag 
wel  de  reden  zvjn,  waarom  de  Apostel  zoo  zeer  zgne  klagten  en  de  bezwaardheid 
van  z\jn  hart  openbaart  P "  Te  raoeijel\jker  is  deze  vraag  voor  ieder  die  de  ge- 
wone opvatting  is  toegedaan,  naardien  Paulas  weinige  regelen  vroeger,  vooral  bij 
Hst.  4 :  17,  den  uitlegger  doet  nitlroepen :  '*  een  gezegde  vol  van  heldenmoed ! " 
(v;  d.  Pnlm ,  Bijbet), 
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gebragt  werd  tot  den  toestand  van  een  kind,  dat  in  het.beeef 
zijner  weerloosheid  zucht  en  jammert  P  Dit  schrikbeeld  zou »  — 
alles  volgens  de  gewone  opvatting,  —  opgerezen  zijn  uit  de 
bedenking,  dat  misschien  zijne  ziel,  na  de  aflegging  van  het 
aardsche  ligchaam,  geen  nieuw  hemelsch  omkleedsel  zal  erlan* 
gen  en  mitsdien  zal  worden  naakt  bevonden.  Die  vrees  te 
zullen  worden  naakt  bevonden ,  zou  hem  vervoerd  hebben  tot 
den  onbereikbaren  wensch,  dat  hij  mogt  hemelbewoner  worden 
zonder  den  tol  des  doods  te  betalen.  £n  —  als  om  den  rij 
van  ongerijmdheden  te  voltooijen  —  deze  wensch  zou  door  hem 
zijn  uitgesproken,  juist  toen  h\j  het  tegenovergestelde  met 
kracht  van  taal  had  verzekerd  en  gereed  stond  te  herhalen  ^). 

IV. 

EXE6ETIS0HK    EN    DOGMATISCHE    RESUT/rATBN. 

Deze  pericope  is  geen  doolhof  van  exegetische  raadsels,  want 
de  onoplosbare  vragen  met  welke  sommige  Uitleggers  zich  zel< 
ven  en  anderen  vermoeid  hebben,  liggen  buiten  haar  gebied. 
Bijna  al  die  vragen  zijn  uit  ééne  bron  ontsprongen,  uit  de 
onderstelling,  dat  de  opstanding  over  welke  hier  wordt  gehan* 
deld,  niet  is  de  morele,  maar  de  physische,  die  zal  plaats  grij- 
pen na  den  ligchamel ijken  dood.  Op  deze  prima  fraus  steunt 
het  algemeen  aangenomen  gevoelen,  dat  deze  pericope  van  al- 
lerlei vreemde  dingen  gewag  maakt  ^};  en  hierop  weder  de  moei- 
jelijke  bedenking,  hoe  de  schrijver  evenwel  Hst.  5  :  1  kan 
betuigen,  dat  hij  niet  gewaagt  van  louter  vreemde,  maar  veel- 
eer   van   bij   ieder  bekende  dingen,  zeggende:  wij  weten  "öfSöc- 


1)  "  Die  Todesscheue  ist  nicht  eiamal  aas  dem  Mande  des  gewöhnlichen  Chris- 
tens  ¥erzeichlich.  Wie  aollte  der  Held  der  taglich  starb,  aaf  einmal  so  feig  and 
den  Corinthern  gegenüber  so  anklug  gewesen  seyn,  seine  Feigheit  offen  sa  beken- 
nen?" Schneckenbarger,  Beiirage  snsr  Einl.  S.  129. 

2)  Een  voorbeeld  ait  vele.  Dr.  H.  Martensen  {der  cir.  Dogm.  S.  517)  meent 
te  lezen  nit  2  Kor.  5:2 — 1,  "dat  de  afgescheideae  sielen  sollen  verkeeren in eenen 
tosschenstaat ,  als  niet  geheel  ontkleed  en  toch  ook  niet  geheel  bekleed."  Uit  dese 
zelfde  plaats  ontleent  hg  de  volgende  eschatologie ;  '*  Drie  koemiache  sferen  zijn  te 
onderscheiden:  eene  waarin  wfj  in  het  vleesch  leven;  eene  tweede,  waarin  w^  in- 
den geest  leven;  en  eene  derde,  waarin  wQ  weder  in  ligchamelflkheid  leven  sollen, 
maar  in  verheerl\jkte  Iigchame1\jkheid  en  in  verheerlökte  natoor.  lo  die  laatste 
zal  het  toekomende  leven  volkomen  zyo." 
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(i^  X.  T.  A. ;"  —  alsmede  hoe  het  hier  gebezigd  presens;  Ix^iiev 
de  kracht  kan  hebben  van  het  futurum ;  als  of  geschreven  was : 
"wij  zullen  hebben  een  gebouw/^  enz.  Intusschen  was  hierdoor 
de  sluis  voor  eene  stortvloed  van  nog  andere  vreemdsoortige 
quaesties  ontsloten.  De  eerste  dezer  quaesties  betreft  de  tijdsbe- 
paling; wij  zullen  volgens  Paulus  een  gebouw  hebben:  wanneer? 
ten  jongste  dage?  of  vroeger  en  wel  dadelijk  na  het  sterven? 
€xv  il  sTrlysiog  yjfMiv  oïiclci  rov  ffKiiuov^  )ca>TCC?^u6^  (vs.  1).  £ene 
tweede  onderzoekt  naar  de  hoedanigheid  van  het  bedoelde  toe- 
komstige gebouw;  of  te  denken  is  aan  het  vaderhuis  waarin  de 
geloovige  gestorvenen  zullen  vereenigd  worden,  dan  wel  aan  een 
geestelijk  ligchaam  waarmede  zij  zullen  omkleed  worden?  êlyi 
xx)  èvivtrxfAsvoi  oi  yufJLVoi  èupsSiiaófieSx  (vs.  3).  Eene  derde 
vraagt  naar  de  plaats,  van  waar  de  Apostel  dit  toekomstig  ge- 
bouw laat  verschijnen:  of  het,  volgeus  hem,  zal  oprijzen  uit 
het  graf;  dan  wel  zal  neerdalen  uit  den  hemel?  è^  oupxvov 
(vs.  2).  Eene  vierde  questie  verlangt  inlichting  omtrent  den 
korteren  of  langeren  tijd,  gedurende  welken  het  bezit  van  dat 
gebouw  of  omkleedsel  zal  verleend  worden:  tot  aan  den  jong- 
sten  dag?  of  eeuwig  in  de  hemelen?  xïuviov  ev  roTg  ovpxvoig, 
(vs.  1).  Eene  vijfde  stuit  op  de  wijze  hoe  Paulus  wil  dat  wij 
ons  het  inwonen  in  dat  toekomstig  huis  voorstellen ;  of  het  ons 
zal  worden  aangetrokken  al  of  niet  over  het  aardsche  ligchaam 
heen?  ïvx  Kce^X7roi\j  rb  êinfrèu  if^ri  rijg  ?«)ï^,  (vs.  4).  Terwijl 
nog  altijd  als  zesde  openstaat,  welk  denkbeeld  wij  ons  hebben 
te  vormen  van  een  uitwonen  uit  het  ligchaam,  dat  zal  kunnen 
plaats  grijpen  zonder  tusschenkomst  van  ligchamelijk  sterven? 
ovK  sxiva'X^Sxt  (vs.  4)  iAA*  èü^fMi^xi  in  tou  (rafMvro^  (vs.  8). 

Deze   pericope   heeft   niets  te  rnaken  met  wijsgeerige  bespie- 
gelingen^)  en    vermeldt  geene   andere  dan  religieuse  waarheid. 


1)  BoTenstaaDde  opmerking  behelst  het  antwoord  op  eene  reeks  van  phibsophi- 
sche  chicanes,  uit  welke  de  twee  volgende  elkander  regtstreeks  tegenovergestelde, 
als  bfjdrage  tot  de  historie  der  philosophie,  s\in  te  vermelden.  De  schrQver  zoo 
hoofdaakeli)k  b\)  Hst.  5:3,  afkeer  aan  den  dag  leggen,  van  het  denkbeeld,  dat  de 
menschel\jke  siel  te  eeniger  tQd  zal  knnnen  ontbloot  zlJn  van  een  Kgchamelyk  be- 
kleedsel.  Hiertegen  z^n  twee  wijsgeerige  partyen  opgekomen.  Beide  stellen  zich 
aan  als  hierover  verontwaardigd ,  met  dit  verschil  evenwel ,  dat  Paulos ,  hooren  v|j 
de  ééne  party,  zich  veel  te  sterk,  -^  en  leenen  wQ  het  oor  aan  de  andere,  lieb 
veel  te  zwak  tegen  dit  denkbeeld  heeft  uitgelaten. 

Het  eerste  punt  dezer  tweeledige  aanklagt  dagteekent  van  het  begin  dezer  eeuw, 


OVBR  %  KOR.  4  :  10 — 5  :  9.  27S 

De  daarin  opengelegde  dogmatiek  lost  zich  op  in  de  volgende 
stellingen. 

1).  De  geloovige  zal  leven ,  ook  na  den  ligchamelijken  dood ; 
want  hij  heeft  het  beginsel  des  eeawigen  levens:  oiwèofiiiv  Ix^- 
fi>6v  aHvtov  Hst.  5:1. 

2).  Het  beginsel  des  eeuwigen  levens  is  het  deel  van  den  geloo- 
vige. Die  niet  gelooft,  heeft  de  opstanding  van  het  leven  niet  iTfx^ïg 
oïi^avrsg . ,  ixoyreg  ro  airi  xvsvfiM  rijg  vlTrsag^  Hst.  4:11,  13. 

3).  De  geloovige  heeft  een,  boven  alle  waarschijnlijkheids 
gronden  verheven  bewustzijn  van  het  beginsel  des  eeuwigen  le- 
vens: cïixfiey  K.  r.  A.  Hst.  5  : 1  verg.  Hst.  4  :  14  sQérsg  x.  r.  A. 


toen  nog  de  zoogenoemd  spiritualistisclie  phüoaophie  den  staf  brak  over  wat  zij 
goedvond  te  noemen:  "het  geestelQk  materialisme."  Nimmer  zon  den  Apostel 
vergeven  worden,  •—  zoo  werd  toen  door  een*  van  bare  vertegenwoordigers  nitge- 
roepen^  zfjn  verlangen  voor  alt^d  geklaisterd  te  blyven  aan  het  ligcbaam,  en  zynT, 
onwil  om  de  eenige  kans  waardoor  h\j  van  het  stof  kon  losraken,  aantegrgpen. 
Schande  werd  over  hem  uitgeroepen,  omdat  hij  heeft  bewezen,  dat  eene  rein  gees- 
telijke onsterfelpheid  te  rein  en  te  geestelgk  was  voor  zQue  philosophie."  (Zoo  dé 
ReceDsent  van  het  vervolg  op  Chr.  ReL  Unterr.  von  Uoderlein ,  opgenomen  in 
N.  iheol.  Annalen  t  Apr.  1803.  *' Waarom"  —  zoo  vervolgt  deze  wijsgeer  -^ 
"zouden  juist  stoifelyke  deelen  eeo  toekomstig  ligchaam  moeten  vormen?  De  rede 
vindt  daartoe  geen  grond.  Aardsche  [sic]  stof  behoeft  niet  onafscbeidel||k  te  zjjn 
▼an  een  geest  die  roeping  heeft  om,  op  eene  nieawe  schouwplaats  naar  hoogere 
volkomenheid  te  streven."  Even  zoo  de  wijsgeer  Kant.  Wie  kent  niet  de  zoo  me- 
nigmalen  aangehaalde  plaats  (Rel.  inn.  d.  Granzen  des  bl.  Vern. ,  S.  192)  waar  hg 
zich  weinig  geneigd  verklaart  "  om  de  kalk  van  het  afgelegde  ligchaam  weder  op- 
tenemen  en  met  zich  voortteslepen." 

Thans  is  de  phase  der  toenmalige  w\jsb^eerte,  waarbg  men  van  reine  geesten 
droomde,  voorb\j.  Men  heeft  ingezien  dat  geesten  zonder  organen,  hersenschim- 
mige  wezens  zouden  zijn,  krachten  zonder  zelfstandig  bestaan  tegenover  God;  en 
dat  Paalus  zeer  wel  verlangen  mogt,  dat  zijne  ziei  nimmer  zonder  een  ligcbamelgk 
bekleedsel  zal  bevonden  worden. 

Intosschen  is  de  vroegere  grieve  door  eene  andere  vervangen.  Thans  wordt  in- 
gebragt,  dat  de  Apostel  zijn*  afkeer  van  de  voorstelling,  volgens  welke  de  ziel  te 
eeniger  tjjd  zonder  organisme  z\)n  zal,  niet  krachtig  genoeg  heeft  uitgesproken; 
dat  hg  zelfs  de  mogelQkheid  eener  scheiding  der  ziel  van  het  ligchaam,  niet  had 
mogen  onderstellen.  In  der  daad,  de  tegenwoordige  philosophie  heeft  in  het  licht 
gesteld ,  dat  het  denkbeeld  van  znlk  eeoe  scheiding  ongerijmd  is ;  en  dat  het  steunt 
op  "eene  ergerlijke  wetenschappelijke  ketterg,  welke  als  strijdig  met  de  heden- 
daagsche  beschouwing  van  wereld.  God  en  mensch,  niet  zou  mogen  geduld  worden 
in  eene  psychologie  onzer  dagen.'*  (J.  Roorda,  Zielkunde,  of  beschouwing  van 
den  mensak  al»  hendd  wezen).  En  aan  zulk  eene  ketterij  zon  evenwel  Panlos,  de 
Apostel  des  Heeren,  zfth  hebben  schuldig  gemaakt,  niet  wetende,  "dat  eene  ziel 
die  ontbloot  is  van  haar  ligchaam ,  even  weiuig  denkbaar  is  als  het  middelpunt  eens 
cirkels,  die  ontbloot  is  van  hare  circompherie."  (F.  Straus,  Glaub.  1.  Aufl.  B.  2. 
8.  624.  627.) 

I.  Jg.  20 


274  ËXEGETI3CH*B06MATISCaB   VERHANDBLING 

4).  Van  God  is  den  geloovigé  het  beginsel  des  eeuwigen  le^ 
yens  geschonken:  o  is  KaTspyxcrJifAêvog  i^fJsAg  sïg  avri  tovto, 
esog ,  Hst.  5:5*. 

5).  De  Qeest  is  den  geloovigé  van  God  gegeven  als  pand 
voor  de  zekerheid  van  het  beginsel  des  eeuwigen  levens,  'o  x^ 
iovg  :i(Ju  riv  i^a^osv»  rov  Trvevfixrog  Hst.  5  :  5^ 

6).  Door  Jezus  heeft  God  het  beginsel  des  eeuwigen  levens 
in  den  geloovigé  gewekt:  êtiérsg  on  i  fyslpxg  riu  %vpm  ti^vm 
KüLi   yjfMcg  h»  hfffov  Byepsl^  kx)  Txpcurriirêt  truv  ifi^v  Hst.  4:14i. 

7).  Voortdurend  wordt  in  den  geloovigé  het  beginsel  des 
eeuwigen  levens  versterkt  en  ontwikkeld:  o  sa-aisv  {jivtpcoro^] 
ivdKeivovTXt  ^fjiipx  kx)  viiiipxv  Hst.  4 :  16. 

8).  Uitwendig  lijden  is  bevordelijk  voor  de  versterking  en 
ontwikkeling  van  het  beginsel  des  eeuwigen  levens  in  den  ge- 
loovigé. Hierdoor  wordt  hij  steeds  naanwer  met  het  levra  van 
Jezus  dat  zich  in  hem  openbaart,  verbonden :  ^ii/r^rf  r^y  yixpo;- 

(TIV   rOV   KVptOV   V^O'OV    6V   T(jJ    (TUfAXTl    TTSpiCPepOVTSg   7vX   XX)    i  §W^  TOU 

Vij(rou  êy  r^  ccófjf^ri  viiamv  ^xvspaé^  Hst.  4 :  10. 

9).  Geen  vrijheid  hebben  wij,  te  lezen  uit  H.  5 : 7  met  J.  Cal- 
vinus  (in  N.  T.  comment.  ad  1.)  "talis  est  fidelium  conditio  ut 
mortuis  similes  potius  sint  quam  vivis,  et  mortis  materiam  in- 
tus  semper  inclusam  habeant;'*  -^  en  ook  niet  met  £.  Reass 
(Gesch  des  christ.  godg.  enz.  D.  2,  St.  2,  bl.  229),  het  tegen- 
woordige leven  wordt  voorgesteld  als  een  tijdelijk  verblijf  in 
een  ligchaam  dat  ons  aan  de  aarde  verbindt,  en  daarom  als 
een  uitwonen  {sK^fifJLéïv  Hst.  5:6,  8}  genoemd ,  een  gescheiden 
zijn  van  ons  waarachtig  vaderland  hetwelk  ons  anders  met 
Christus  vereenigen  zou.  Ons  van  dit  ligchaam  scheiden,  is 
ons  met  Christus  vereenigen,  is  het  vaderland  waarnaar  wij 
smachten  terugvinden,  is  inwonen,  sv^mutvr 


AANHANGSÜL. 


Ligt  bij  de  formules:  de  regterstoel  van  CArislus  bij  2  Kor. 
5  :  10,  en  bij  Kom.  14 :  10,  —  hetzelfde  denkbeeld  ten  grondslag? 

Baadplegen  wij  de  gewone  lezing ,  dan  is  bij  2  Kor.  5 ,  10 
en  bij  Bom.  14:10,  van  denzelfden  Regterstoel^^  van  dien  van 
Christus,  sprake.  Deskundigen  evenwel  weten  dat  zulks  bij  de 
oudste   en  beste  handschriften  niet  het  geval  is.     Deze  hebben 


OVBB  2  KOB.  4:  10 — ^5  :  9.  875 

bij  de  laatstgenoemde  plaats,  in  stede  van  Chri8tu9:  God;  de 
Begteraiqel  van  God,  Zoo  heeft  ook  hoogstwaarschijnlijk  de 
Kerkvader  Polycarpas  gelezen  ^).  De  Schriftuitleggers  die  met 
.  ons,  dit  zijn  voorbeeld  volgen,  hechten  echter  weinig  op  dit 
verschil;  van  oordeel  zijnde,  dat  evenwel  en  hier  en  bij  2.  Kor, 
5:10,  hetzelfde  denkbeeld  teu  grondslag  ligt.  Wij  zijn  niet 
van  hun  gevoelen  en  stellen  ons  ten  taak  te  bewijzen,  dat  de 
Schrijver,  bij  detze  beide  gelegenheden,  niet  op  denzelfden  Jteg- 
iersio^l  gedoeld  heeft. 

Roeds  a  priori  aarzelen  wij ,  bij  afwijkende  beeldspraak  zoo> 
maar  zonder  bewijs,  volkomene  overeenstemming  te  onderstel- 
len. Kon  slechts  ééne  plaats  worden  aangewezen  waar  de  stoel 
of  troon  van  Christus  met  dien  van  God  wordt  geidentificeerd,  — 
maar  zelfs  bij  Openb.  4 :  21  ^ik  zal  hem  geven  zich  bij  mij  te 
zetten  op  mijnen  troon,  even  als  ik..*  bij  mijnen  Vader  mij 
gezet  heb  op  zijnen  troon,  —  is  dit  zoo  niet.  Of  men  al 
aanvoert,  dat  volgens  Joh.  5:)^2,  de  Vader  het  gansche  oor- 
deel den  Zoon  heeft  gegeven:  alsmede  dat  de  Zoon  bij  Hand. 
10:42,  17:31  wordt  voorgesteld  als  de  door  God  verordende 
Ilegter  —  en  daaruit  het  besluit  opmaakt  dat  Christus  gezegd 
wordt,  ten  dage  des  oordeels  als  Gods  vertegenwoordiger  op  te 
treden^):  wij  mogen  op  sterker  gronden  aandringen,  alvorens 
toe  te  stemmen  dat  Hij  ooit  als  Gods  plaatsvervanger  op  Gods 
troon  prijkende,  is  geteekend. 

Ook  dan  nog  zouden  wij  niet  zijn  te  vreden  gesteld.  De 
tekst  zon  nog  altijd  op  verschillende  Begter- stoelen  kunnen 
wijzen.  Die  bij  2  Kor.  5:10,  handelt  even  ontegensprekelijk 
van  Christus  als  die  bij  Bom.  14 :  10  van  God.  Hier  toch  kan 
de  Heer  (vs.  6,  8  en  11)  niemand  anders  zijn  dan  Christus, 
hem ,  voor  wiens  Begterstoel  wij  moeten  geopenbaard  worden ;  — 
maar  bij  Bom.  14 :  10  is  zulks  anders.  In  de  daar  voorafgaande 
verzen  en  ook  in  vele  volgende  moge  de  Heer  insgelijks  Chris- 
tus beteekenen;  bij  vs.  11,  waar  van  den  persoon  die  den  Beg- 
terstoel beklimmen  zal,  sprake  is,  moet  GFod  bedoeld  zijn.  De 
Schrijver  plaatst  zich  op  het  zuiver  Israëlitisch  standpunt,  en 
zegt ,  met  vrije  aanhaling  der  Godspraak  bij  Jesaja  Hst.  45  :  23 , 


1)  De  Wette  en  weinige  anderen  behonden  nog  de  lezing  van  Elsevier.   Men  zie 
hierover  Fritzsche  in  ep.  ad  Rom.  T.  III.  p.  185. 

2)  Zie  o.  a.  Fritzsche,  I.  1. 
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10b  «Wij  zullen  alle  gesteld  worden  voor  den  Regterstoel  van 
God,  11  want  er  staat  geschreven:  zoo  waar  ik  leef  spreekt  de 
Heer,  voor  mij  zal  alle  knie  buigen  en  a]le  tong  zal  Ood  lo- 
ven. 12  Zoo  zal  dan  een  iegelijk  onzer  voor  zich  zelven  Oode 
rekenschap  geven/' 

Vestigen  wij  eindelijk  de  aandacht  op  onze  plaatsen  zelve, 
dan  zal  het  verschil  tusschen  de  beide  Begter-stoelen  nog  beter 
in  het  oog  vallen.  Uit  ieder  door  den  Schrijver  gebezigd  woord 
zal  het  moeten  blijken.  Wij  stellen,  om  zulks  te  doen  opmer- 
ken, eenige  vragen,  waarop  wij  zijn  antwoord  zullen  vernemen. 

1)  De  Regterstoel  van  Christus,  voor  wie  wordt  hij  opgerigt? 
Voor  ons,  die  gelooven,  zegt  de  schrijver  bij  2  Kor.  5:10: 
mj  allen.  Dit  mj  sluit  de  ongeloovigen ,  die  in  het  verband 
geenszins  voorkomen,  buiten,  en  wijst  uitsluitend  op  zulken, 
die  met  den  schrijver  begeerte  hebben,  den  Heer  welbehagelijk 
te  zijn.  Die  allen  moeten  geopenbaard  worden.  —  En  de  Beg- 
terstoel  Oods,  voor  wie  is  deze?  Voor  allen.  Het  restringento 
wij  (i^fiZ^)  wordt  bij  Bom.  4:10  niet  gelezen.  ^^  Allen  [wie 
zij  dan  ook  zijn ,  ongeloovigen  en  geloovigen]  zullen  voor  den 
regterstoel  van  Qod  gesteld  worde» ,  want  er  staat  geschreven : 
voor  mij  zal  alle  knie  buigen  en  alle  tong  zal  God  loven.** 

2).  De  Begterstoel  van  Christus,  hoe  verschijnt  men  voor 
dezen  ?  Het-  antwoord  ontbreekt  bij  2  Kor.  5.  Wij  zien  de 
geloovigen,  zonder  aanwijzing  van  het  hoe,  "vóór  {ïfATpo^ésvY 
dezen  zetel.  Bij  Bom.  14  ontbreekt  het  antwoord  niet.  Die 
voor  den  stoel  van  Ood  zijn,  vinden  wij  als  slaande  {Trctpxffvi' 
fféfieêx)^  in  de  houding  dergenen  die  voor  de  regtbank,  het 
vonnis  van  den  tegenover  hen  gezeten  Begter  moeten  aanhooren  ^). 

8)  De  Begterstoel  van  Christus,  wanneer  is  hij  opgerigt? 
Heden  ten  dage.  Qeheel  de  redenering,  de  voorafgaande  en  de 
volgende  bij  2  Kor.  5:10,  beweegt  zich  in  het  tegenwoordige. 
Wij  hebben  derhalve  zoo  min  reden  als  regt  om  het  Praes.: 
*^wij  moeten  geopenbaard  worden  voor  den  Begterstoel  van 
Christus,*'  —  overtebuigen  in  het  Fut:  wij  zullen  enz.  Maar 
de  stoel  van  God  wordt  geplaatst  in  het  toekomende:  ^ allen 
zullen  staan,**  enz. 

4)  De  Begterstoel  van  Christus,  in  hoever  is  men  geroe- 
pen  voor   hem   te  komen?     Niet    als  gedwongen.      Het  hier 


1)  Opmerkiog  vao  Grotius ,  ad  1. 
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gekozeue  woord  isT^)  doelt,  gelijk  bekend  is,  niet  op  dwang 
hoedanig  den  onwilligen  gedaagden  te  beurt  valt.  Ieder,  die 
verlangt  den  Heer  welgevallig  te  zijn,  ligt  onder  de  zede- 
lijke verpligting  geopenbaard  te  worden  enz.  —  Yan  het  staan 
voor  den  stoel  van  God,  zal  zich  niemand  kunnen  onttrekken. 
De  praegnante  zegswijze  zullen:  ^wij  zullen,^  enz.  geeft  te 
kennen  dat  geen  tegenstreven  zal  kunnen  baten. 

5)  De  Begterstoel  van  Christus,  wat  heeft  met  hen  die  daar- 
voor verschijnen,  plaats?  Zij  leggen  het  verborgene  hunner 
harten  voor  huiinen  Heer  open;  hierdoor  bewijs  gevende  van 
hunne  zucht  om  Hem  welbehagelijk  te  zijn.  Hiertoe  voelen  zij 
zich  verpligt.  "Ons  betaiamt^\  zoo  lezen  wij,  "ons  te  open- 
baren voor  den^^  enz.  {med.  ^avspxiijvat) ;  ons  te  openbaren,  even- 
gelijk  de  schrijver  hoopte  (volgens  vs.  II)  voor  het  geweten 
der  Korintische  Gemeente  zich  te  hebben  openbaar  gemaakt. 
Niet  zoo  met  hen  die  voor  de  fiegterstoel  van  God  staan.  En 
zulks  te  regt.  Hun  wordt  niet  zulk  een  zich  openbaren  toege- 
schreven, hun  althans  niet  die  er  huns  ondanks  staan  zullen. 
Hoe  zullen  deze  den  Begter  met  opene  belijdenis  te  gemoet 
komen?  De  rekenschap  welke  zij  zullen  afleggen  kan  niet  an- 
ders dan  gedwongen  zijn.  ^) 

6)  De  Begterstoel  van  Christus ,  met  welk  doel  moeten  de 
geloovigen  zich  voor  hem  openbaar  maken?  Natuurlijk,  met 
geen  ander  dan  waarmede  allen  voor  den  Begterstoel  van  God 
zullen  gesteld  worden :  om  te  worden  geoordeeld  en  de  goed  of 
afkeurende    uitspraak    van   den   Begter   te   vernemen :    "  Opdat 

ieder  toegdrage naar  hij  gedaan  heeft  ^  het  zij  goed  het  zij 

hoaadr  Met  de  vermelding  van  deze  bijzonderheid  zou  mits- 
dien geen  verschil  worden  aangeduid,  ware  het  niet  dat  hier 
eene  bepaling,  die  wel  degelijk  verschil  maakt,  is  bijgevoegd, 
eene  bepaling  boedanige,  waarvan  het  etaan  voor  den  regterstoel 
van  God^  sprake  is,  zou  ongepast  zijn,  deze:  "opdat  een  iege- 
lijk wegdrage  hetgeen  door  het  ligchaatn  geschied  is]^^).    Deze 


1)  Ac?  vaa  Scu,  ik  bind,  er  bestaat  verbinding,  verg.  Lak.  2:49,  alsmede 
4:43,  13:83,  19:5,  Joh.  9:4,  10:16,  Hand.  9:6,  16:30,  28:11.  26:10, 
26:9,  28:21  enz. 

2)  Willekearig  is  derhalve  de  voorslag  van  Rückert,  die  op  voorgang  van  6ro- 
tiu,  die  ^^t/iotdipwt  wil  hebben  opgevat  als  ident  met  napaar^^xt» 

8)  Ae&  ToO  ni/MTOs,  niet  in  (E.  E.  von  Flatt)  maar  door.  't  Is  waar,  de  Wetts 
leest:    "das  bei   Leibesleben  gethane;'*   waartegen  evenwel  is  intebrengen  de  uit- 


i 
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zegswijze  laat  zich  uit  den  contekst  zonder  groote  inspanning 
verklaren.  Wij  hebben  gezien ,  het  ligchaam  is  hier  de  mensch 
zelf,  of  meer  bepaald  den  mensch  als  zinnelijk  wezen,  vatbaar 
en  gevoelig  voor  uitwendig  genot  en  lijden,  zoodat  zinnelijke 
genietingen  op  hem  kunnen  oefenen  een  tot  zonde  verleidend 
vermogen.  Wat  door  het  ligchaam  geschiedt  zou  den  geloovige 
meer  of  min  van  de  ervaring  der  nabijheid  van  den  Zaligmaker 
kunnen  berooven.  De  schrijver  heeft  dit  denkbeeld  uitgedrukt 
door  te  zeggen:  dat:  inwonen  in  het  ligchcuim^  uüwonen  is  van 
den  Heer;  gelijk  tdtwanen  van  het  ligchaam^  inwonen  is  bij  den 
Heer  (vs.  6  en  S);  en  dat  hij  **  ernstig  verlangt  zoowel  nüwo- 
nende  ah  inwonende  Hem  welgevallig  te  zyn^  Want  —  zoo 
vervolgt  hij  in  ons  vers:  **wij  allen  hebben  ons  hart  voor  Hem 
openteleggen  om  zijn  oordeel  te  vragen  over  ons  gedrag;  wd 
niet  over  het  geen  wij  gedaan  hebben  als  bij  Hem  inwonende; 
immers,  wat  rein  uit  den  Qeest  opwelt ,  kan  niet  anders  dan  hem 
welgevallig  zijn.  Maar  wat  door  tusschenkomst  van  het  ligchaam 
geschiedt,  kan  nog  altijd  kwaad  zijn.  Daarom  houdt  de  Apos- 
tel zijne  lezers  voor,  dat  al  de  geloovigen  voor  den  Heer  zich 
moeten  openbaren ,  om  zijne  goed  of  afkeuring  te  vernemen  over 
wat  door  het  ligchaam  geschied  is.  —  Deze  bijzonderheid  w(ffdt 
niet  gevonden  bij  Rom.  4 :  10  en  zon  er,  gelijk  gezegd  is,  ongepast 
zijn.  Immers  wordt  voor  den  regterstoel  van  God  niet  gevraagd, 
wat  wij  al  of  niet  noodig  keuren  aan  het  oordeel  van  den  Beg- 
ter  'te  onderwerpen. 

M.   A.    JENTINK. 

spraak  van  Wiper,  Oramm.  5.  Anfl.  S.  455.  "Das  ZiA  so  nar  von  einen  Zeitna- 
me  gesagt  werde ,  nachdem  etwas  als  sein  Ergebnitt  geschehe ,  ist  eine  Spitzfiodig- 
keit  die  im  Spracbgebraach  keine  Begrundnüg  findet,  und  den  erst  übergetrageDen 
B^riff  des  Mittels,,  zar  ^klarang  einer  zeitlicben  AVendung  des  Prapos,  welehe 
sich  immer  an  der  ranmliche  Grondbedeut  zanacbst  anschlaast,  missbraucht/* 


.^.•WN/X/VNA/V/V/WS^ 


DE  BIJBELVERTALING  VAN  ULFILAS. 


U1.PILAS,  die  Aé(ilig>en  ScAriféen  allen  und  neuen  Bun" 
des  in  GathiacAef  Spracie^  mU  gegenüberetehendem  Gris" 
chuehem^  und  £(UeimecAem  Texie,  Anmerkungen,  Wöréer- 
bueh^  Spxachlekre  md  gesekicMlicJker  Einleüung  von  h.  f. 
1IA88MANN*     StuUigatt^  S,  ff.  ZiescAingy  1857. 

Wetieu  wij  de  syrische,;  egyptische  (koptische),  aeihiopisefae, 
arabisohe  en  armenieche  vertaling^i  der  H.  S.,  voor  het  Tast^ 
stellen  van  den  oorspïonkeljgken  grieksehen  tekst  te  waardeeren , 
zoo  zullen  wij  niet  minder  de  gothische  vertaling  op  prijs  stellen , 
die  in  getrouwheid  en  naauwkeurigheid  allen  overtreft  en  wei- 
ligt  raeds  bestond,  voor  dat  Hieronymus  ^ijne  verbeterde  latijn- 
SjDhe  vértaling  had  gegeven. 

Omstreeks  het  jaar  200  noemt  TertuUianus  (adv.  Judaeos)* 
terwijl  hij  de  volkeren  opsomt,  tot  welke  het  Christendom  reeds 
doorgedrongen  waa>  behalve  de  Sarmaten  en  Daciers  ook  Ger- 
manen en  Scythen ,  onder  welke  namen  de  Grieken  destijds 
bijna  altijd  de  Oothen  verstonden.  Athanasius  in  zijne  Apolo- 
gie des  Christendoms  (de  incam.  Verbi  50,  51)  kon  in  de 
jareki  818--*321  niet  slechts  de  Gotben  reeds  bekeerd  noemen, 
VMAf  sselfs  hun  heldenmoed  in  het  martelaarschap  verheffen, 
gelijk  ook  Chrysostomus  (808  of  899)  God  loofde,  dat  midden 
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onder  de  Grieken ,  Barbaren  (hij  bedoelt  Gothen)  opstonden  om 
den  Gekruiste  in  hunne  moedertaal  te  verkondigen.  Beeds  onder 
Const.  Magnus,  die  met  goed  gevolg  de  Gothen  bestreed  (821, 
332,  336)  vrede  met  hen  sloot  en  hen  in  zijn  eigen  leger  op- 
nam, had  het  Christendom  bij  de  Gothen  zulke  diepe  wortelen 
geschoten  en  gelijk  de  kerkhistorici  (Socrat.  Euseb.  Const.) 
ons  melden ,  zooveel  zachtheid  aan  hunne  onbuigzame  gemoede- 
ren medegedeeld,  dat  zij,  naar  Jesaja's  woorden,  hunne  zwaar- 
den in  ploegscharen,  hunne  spiesen  in  sikkelen  moeten  hebben 
veranderd;  ja,  weldra  verkreeg  hun  christelijk  leven  eene  zoo 
wel  geregelde  inrigting,  dat  op  het  Concilie  van  Nicea  (325) 
een  gothische  geestelijke,  Theophilos,  (Gudilubs,  Gudilaibs ?)  als 
"episcopus  Gothiae"  of  "Gothiae  metropolis"  of  ^De  Gothis 
Theophilus  Bosphoritanus"  het  geloofssymbool  mede  ondertee- 
kende. 

Hadden  Julius  Caesar,  Augustus  en  Caligula  zich  reeds  van 
duitsche  hulptroepen  en  lijfwachten  omgeven,  onder  Caracalla 
(213)  zwierven  de  Gothen  in  Dacië  rond.  Tijdens  Severus 
werd  hun  een  jaargeld  betaald.  Spoedig  (onder  Maximinus  en 
Balbinus)  ontbrandt  een  verwoestende  oorlog,  die  gedurende  de 
regering  der  Gordianen  voortwoedt,  onder  Philippus  reeds  Mar- 
cianopel  heeft  bereikt  en  in  het  jaar  251  aan  Decius  en  zijn' 
zoon  (tegenover  den  Goth  Kniva)  het  leVen  kost.  Ook  zijn 
opvolger  Trebonius  Gallus  blijft  den  Gothen  schatpligtig.  Wel 
is  waar  zijn  van  237—240  de  Gothen  nog  ah  foederati  der 
Grieken  en  Romeinen,  onder  den  Dux  Moesiae  Tullins  M^ 
nophilus,  in  Moesië  aanwezig,  maar  de  wilde  veroverings- 
togten  der  ontevredenen  verkrijgen  te  water  en  te  land  meer 
en  meer  een  verwoestend  aanzien. 

De  Pontus  aanschouwt  hunne  vloot  (253,  258),  Byzantium 
hunne  legerhorden,  (259)  Klein-Asië  hunne  roofzucht.  Ephesus, 
Cycicus,  Athene,  Argos,  Sparta,  Illyrië  worden  het  tooneel  hunner 
verwoestingen.  Tijdens  Claudius  (269)  trekken  zij  te  water 
naar  Creta,  Cyprus,  Bhodus  en  de  kuststreken,  te  land  naar 
Thessalonika ,  tot  dat  de  keizer,  die  zich  daarom  Gothicus 
noemde,  hen  bij  Naissus  verslaat.  Zijne  ziekte  en  dood  maakten 
deze  overwinning  grootendeels  vruchteloos.  Eerst  Amelianns  ver- 
mogt  hen  over  den  Donau  terug  te  drijven,  terwijl  hij  hun 
evenwel  (272)  Dacië  moest  overlaten.  Onder  Keizer  Tacitos 
trekken  weder  Gothen  naar  Kldn-Asië,  onder  Probus  verscbij- 
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nen  (£80)   Oostgothen   en   onder  Diocletianus   (297)   zien  wij 
hen  dienen  tegen  de  Perzen. 

Aeeds  op  de  groote  krijgstogten  van  deze  Oothen,  onder  de 
keizers  Valerianus  en  Gailienus,  (tegen  het  jaar  258)  tot  in 
Asië,  zijn  waarschijnlijk  bij  degenen,  die  iii  Oalatië  en  Cappa-* 
docië  door  hen  gevangen  werden  genomen,  Christenen  en  wel 
geestelijken  geweest,  die  door  eene  waardige  levenswijze  en  trouw 
hulpbetoon  op  deze  eenvondige  en  ontvankelijke  zonen  van  het 
Noorden  een'  diepen  indruk  moeten  hebben  te  weeg  gebragt. 
Onder  deze  Cappadocische  krijgsgevangenen  hebben  zich  ver- 
moedelijk de  voorouders  van  Ul&las  bevonden,  afkomstig  uit 
Sadagothia  of  Sadagolthina.  Ook  BasiUus ,  evenzeer  een  Gappa- 
dociër,  beweert,  dat  de  Qothen  het  eerst  uit  Cappadocië  het 
Christendom  hebben  ontvangen ,  welke  beweering  zeker  bevestigd 
wordt  door  de  betrekking,  die  ook  later  de  christelijke  gemeen- 
ten onder  de  Góthen  vooral  met  Cappadocië  onderhielden. 

Waarschijnlijk  is  het  Christendom  in  den  vorm  van  het 
Arianisme  tot  de  Gothen  gekomen,  en  door  hen  ook  tot  de 
overige  duitsche  stammen.  Stellig  is  dit  het  geval  met  de 
Vandalen  en  Longobarden ,  gelijk  ook  later ,  gedeeltelijk  althans, 
met  de  Burgundiërs,  die  allen  gedurende  een  lang  tijdvak  en 
niettegenstaande  hunne  vele  landverhuizingen  aan  het  Ariaansche 
symbool  getrouw  bleven.  Moesië  was  reeds  onder  Coustantijn 
de  voorname  zetel  van  het  Arianisme  geworden.  De  hóofdver- 
tegeuwoordigers  dier  leer  waren  aldaar  de  Bisschoppen  Valens 
en  Ursacius  van  Singidunum,  Arnesius.van  Sirmium,  Valens 
van  Misa  in  Fannonië.  Derwaarts  vloden  ook  d«  Arianen, 
toen  keizer  Theodosius  hen  uit  Constantinopel  en  de  overige 
hoofdsteden  des  rijks  had  verdrongen.  Dunophilus  van  Con- 
stantinopel ging  naar  Beroea ,  Dorothens  van  Antiochië  naar 
Thracië.  Maar  ook  bij  de  Vandalen  in  Afrika  vinden  wij  later 
eene  wel  ingerigie  Ariaansche  kerk  met  Bisschoppen  of  Patriar- 
chen, Presbyters,   Diaconen  en  Monniken. 

Een  handschrift  op  perkament,  thans  te  Parijs,  uit  de  tweede 
helft  der  vierde  eeuw  afkomstig,  en  dat  in  oud  fraai  unciaal- 
schrift eenige  verhandelingen  van  Hilarius  en  Ambrosius  over 
het  Arianisme  de  besluiten  daartegen  van  het  Concilie  van 
Aquileja  (S81)  bevat,  behelst  insgelijks  eene  memorie  van  toe- 
lichting op  die  besluiten ,  ten  gunste  der  Arianen ,  van  de  hand 
van    den  Gtothischen,   Ariaanschen,  Bisschop  Maximinus.     Hij 


283  DB   BUBKLYBRTALIKG   VaN    ÜLFILAS. 

spreekt  daarin  Ambrosins  persoonlijk  aan,  als  den  voomamen 
tegenstander  van  het  Arianisme  op  dat  Concilie,  eoodat  dit 
tegenscbrift  voor  den  dood  van  Ambrosins  (397)  en,  daar  een 
beslnit  van  Theodosius  van  het  jaar  S86  en  SSS  aangehaald 
wordt,  na  388  moet  vervaardigd  zijn.  Onder  dezen  Maximinus 
is  waarschijnlijk  Maximinus  van  Garthago  bedoeld,  die,  aange- 
spoord door  den  Comes  Africae  Sigisvulthus  tot  een  zoogenaamd 
geloofsgesprek  met  den  H.  Aogustinus,  naar  Hippo  ging,  om 
de  Ariaansche  leer  te  verdedigen.  SigisvuUhu»  ^  ongetwijfeld 
zelf  een  Goth  en  een  Ariaan,  trok  eerst  in  427  met  gothische 
hulptro^n  naar  Afrika,  om  den  oproerigen  Bonifacins  te  be- 
strijden ,  en  zeer  ligt  kan  Maximinus  met  hem  uit  de  Donaa- 
landen  zijn  gekomen.  Op  het  Aqnilqische  ConciUe  was  bet 
Arianisme  slechts  door  de  beide  Bisschoppen,  nit  de  westersche 
kerk,  Palladins  en  Secnndianus,  vertegenwoordigd  en  verdedigd 
geweest.  Nog  eenmaal  zien  wij  Maximinus  (440)  in  Afrika, 
mdens  de  Yandaalsche  heerschappij  van  Geiserieli,  waar  hij  de 
vervolging  der  catholieke  geestelijkheid  in  Sicilië  aanraadt. 

In  het  handschrift  evenwel,  waarvan  wij  zoo  even  spraken  en 
dat  waarschijnlijk  den  oorspronkelijken  tekst  der  genoemde  ver- 
dediging behelst,  vinden  wij  een  schrijven  opgenomen  van  den 
Bisschop  Auxentins  van  Doostoros  (het  tegenwoordige  Silistria), 
waarin  deze,  zelf  Ooth  en  Ariaan  en  tevens  leerling  van  CI&- 
las,  wel  is  waar  korte  doch  hoogst  belangrijke  mededeelingen 
doet,  aangaande  het  leven  en  de  leer  van  Ulfilas.  Wij  vinden 
daar  bepaald  vermeld ,  dat  Ulfilas  op  zijn  zeventigste  jaar  te 
Constant] nopel  overleden  is,  in  888.  Hij  was  dus  in  318  ge- 
boren, ongeveer  eene  halve  eeuw^  nadatzgne  voorouders,  gelijk 
wij  zagen,  bij  de  Gothen.  waren  gekomen^  Zrjn  naam  (Wnlfila, 
Wolf  hart,  Vulfstftn,  enz.)  is  echt  duitsch  en  komt  nog  eens 
voor  in  412.  De  naam  is  evenzeer  duitsch  als  Uttila,  Badiala 
of  Tohla,  als  Stiliko,  Bilisarius,  Sigisarius,  Sigisvulthus,  M6- 
dareis,  enz. 

Ulfilas  trad  reeds  vroeg  op  als  leermeestor  van  zijn  volk, 
allermeest  van  de  Westgothen  of  Tervinge  of  Taifalen.  Tot 
zijn  dertigste  jaar  bleef  Ulfilas  leeraar  of  lector.  Toen  evenwel 
werd  hij'  door  Constantius,  die  den  Arianen  gunstig  was,  tot 
Bisschop  verkozen.  Zeven  jaren  achtereen  werkte  hij  troaw  en 
ijverig  in  deze  betr^^king  vooTt,  bragt  velen  tot  het  Ghristen- 
doui ,  ook   onder   het  krggsvolk   van  Athanarich ,  die  met  het 
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hoofd  der  overige  Westgothen ,  Trithigera ,  in  oorlog  was , 
welke  oorlog  in  355  veroorzaakte,  dat  Athanarich  de  tot  het 
Christendom  bekeerde  Gothen  vervolgde.  Velen ,  zoowel  mannenf 
als  vrouwen,  ondergingen  den  martelaarsdood.  Het  gelukte 
echter  aan  Ulfilas,  eene  groote  schaar  van  Ghristen-Gbthen  naar 
Moesiê  te  voeren,  in  de  nabijheid  van  de  door  Trajanus  ge- 
bouwde stad  Nikopolis^  aan  den  voet  van  de  Hemus.  Hier 
bleven  zij  en  hier  ook  bleef  Ulfiks  zijn  bisschoppelijk  ambt 
onder  hen  bekleeden. 

In  het  jaar  360  woonde  hij  het  Concilie  van  Constantinopel 
bij,  waar  hij  het  Ariaansche  symbool,  reeds  in  359  te  Arimi- 
nam  of  Bimini  vastgesteld,  onderteekenda 

Onvermoeid  en  onder  tallooze  gevaren  ging  Ulfilas  voort,  het 
Christendom  onder  de  Gbtben  steeds  verder  uit  te  breiden, 
waarin  hem  Eutychus  uit  Cappadocië  en  Audius  uit  Mesopota-' 
mie  getrouw  bijstonden. 

Niet  weinig  werd  zijn  werk  bevorderd  door  de  ondersteuning, 
die  hij  zoowel  van  Trithigem,  Athanaricbs  grooten  tegenstan- 
der, als  van  Valens  ondervond.  « 

Na  den  inval  der  Hunnen,  trokken  de  Westgothen,  ^0,000' 
strijdbare  mannen  sterk ,  met  verlof  van  Valens ;  over  den  Donau 
(375)  om  zich  in  Thracië  en  Dacié  te  vestigen.  Ook  Uifilas' 
trok  mede  en  vond  in  zijn  nieuwe  vaderland  weder  een  ruim 
veld  voor  zijne  werkzaamheid. 

Theodosius  volgde  Valens  op  en  hierdoor  verkreeg  het  ni- 
ceensche  symbool  weder  den  voorrang.  Vele  scheuringen  en 
moeijelijkheden  konden  niet  nalaten  er  uit  te  ontstaan ,  die 
door  eene  herhaalde  kerkvergadering  te  Cotistantinopel  niet  scbe^ 
iien  te  kunnen  worden  weggenomen.  Ook  de  grijze  Ulfilas 
(388)  begaf  zich  naar  Constantinopel  om  voor  zijn  symbool  in 
de  bres  te  springen  en  van  den  keizer  eene  meer  regtvaardige 
kerkvergadering  te  verzoeken.  Dit  verzoek  werd  inderdaad  door 
den  keizer  ingewilligd,  doch  door  de  Katholieken  verijdeld. 
Buitendien  werkten  verschillende  omstandigheden-  mede  om  de 
Ariaansche  Gbthen  meer  en  meer  het  onderspit  te  doen  delven , 
hetgeen  hunnen  trouwen  ziel  verzorger  Ulfilas  zoo  griefde,  dat 
hij  nog  in  hetzelfde  jaar  stierf. 

Dit  is  het  voornaamste,  wat  ons  bekend  is  van  de  uitwendige 
levensgeschiedenis  van  eenen  man,  die  reeds  door  Valens  de 
Mozes  van  zijn  volk  genoemd,  met  nog  hooger  regt  den  naam 
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van  gdoofs-  en  vredebode  mogt  dragen,  daar  hij  het  volk,  aan 
ziine  fjOTg  toevertrouwd  met  het  krijgszachtige  Heidendom  tot 
den  Vorst  des  Vredes  en  uit  het  strijdzuchtige  Christendom 
d^  Grieksebe  wereld  tot  de  beoefening  der  H.  Schrift  in  hunne 
eigene  taal  wist  te  brengen. 

Zelfs  de  beste  Orieksche  schrijvers  zijn  niet  altijd  volkomen 
eerlijk  in  het  beschrijven  der  feiten,  die  op  deArianen  betrek- 
king hebben.  Theodoretus  bijv.  is  klaarblijkelijk  zeer  eenzijdig 
en  onbillijk  ooet  betrekking  tot  Audius,  die  zich  aan  de  Syri- 
sche kerk  hield  en  bij  de  Gothen  ijverde  voor  een  reinen  en 
zuiveren  wandel.  Niet  minder  partijdig  is  dezelfde  Theodoretus 
ten  opzigte  van  den  Patriarch  Endoxius  van  Constantinopel. 

Volgens  het  berigt  van  alle  Schrijvers  evenwel,  wist  Ulfilas 
zijn  volk  niets  beters  na  te  laten  dan  de  vertaling  der  H.  8., 
en  wel  der  geheele  Schrift,  het  O.  zoowel  als  het  N.  Testament 
De  overblijfselen  van  deze  vertaling  zijn  langs  wonderlijke  we- 
gen en  niet  al  te  veel  verminkt  tot  ons  gekomen  en  leveren 
het  beste  bewijs  voor  het  zuiver  christelijke  standpunt  van  Ul- 
filas. In  de,  gedeelten  van  het  N.  T.  die  wij  bezitten ,  met  name 
in  de  Paulinische  Brieven,  die  ons  in  1817  bekend  werden,  is 
geen  spoor  van  Arianisme  te  vinden.  Plaatsen,  waar  in  hel 
Orieksch  tnsschen  Ssog  en  6  Seb^  een  onderscheid  wordt  ge- 
maakt, kunnen  in  het  Gothisch  niet  met  hetzelfde  fijne  onder- 
scheid teruggegeven  worden.  Zij  beslissen  dus  niets,  evenmin 
als  1  Tim.  3 :  16 ,  waar  ook  in  het  Grieksch  de  lezingen  ver- 
schillen en  gelijk  bekend  is,  eerst  Macedonius,  onder  keizer 
Anastasiua  6g  in  S^i^  veranderd  heeft.  Doch  ook  Phil.  2:6 
mag  niet  als  bewiis  voor  het  Arianisme  van  Ulfilas  gelden,  daar 
de  gothische  tekst  hier  ongetwijfeld  valsch  geinterpreteerd  en 
niet  eens  volkomen  juist  voorhanden  is. 

Philostorgius  is  degeen,  die  ons  uitdrukkelijk  berigt  dat  Ulfilas 
alle  de  boeken  des  O.  en  N.  T.  in  het  gothisch  heeft  overge- 
bragt,  met  uitzondering  evenwel  van  de  BB.  der  Koningen, 
daar  hij  vreesde  dat  de  krijgszucht  van  zijn  volk  door  dat  is) 
fMx^^f^*  eerder  opgewekt  dan  verdoofd  zou  worden.  Deze  uit- 
zondering is  echter  niet  waarschijnlijk  daar  Ulfilas ,  in  dat  geval 
ook  de  BB.  der  Chroniken  onvertaald  zou  hebben  gelaten. 

Vi^n  meer  gewigt  is  de  vraag,  of  Ulfilas,  uit  het  N.  T.,de 
Handd.  der  app.,  de  Openbaring  van  Johannes  en  vooral  den 
brief  aan  de  Hebreen  in  zijne  vertaling  heeft  opgenomen,  welke 
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laatste  brief,  gelijk  men  weet,  bij  de  Arianen  niet  in  gunst  was 
en  die  ook  inderdaad  in  een  der  Milaansche  gothische  hand- 
schriften ontbreekt  en  dat  wel  terwijl  de  brief  aan  Titus  er  in 
wordt  aangetroffen,  waarop  dan  onmiddelijk,  in  de  plaats  van 
den  Hebreërbrief  een  gothisch  martyrologium  wordt  gevonden. 

In  het  jaar  1756  vond  de  Abt  Knittel  in  een  handschrift 
te  Wolfenbuttel  op  vier  perkamentbladen  (overbeschreven  met 
de  Origenes  van  Isid.  Hispal.)  eenige  fragmenten  van  eene  gothi- 
sche vertaling  van  den  brief  aan  de  Romeinen,  uit  Hfd.  11-15, 
met  bijgevoegde  latijnsche  overzetting,  welke  fragmenten  hij  met 
behulp  van  Jonas  Appelblaed  las  en  in  1762  uitgaf.  Tot  op 
deze  uitgave  waren  slechts  de  vier  Evangeliën,  en  nog  wel  ge- 
deeltelijk, volgens  den  zoogenaamden  Codex  Argenteus  bekend 
geweest;   deze   Codex  wordt  thans  te  Upsala  bewaard. 

Zoo  bleef  de  staat  van  zaken  tot  in  1817.  Toen  echter  brak 
voor  de  gothische  literarische  gedenkstukken  der  oudheid  een 
uieuw  tijdperk  van  bloei  aan.  Angelo  Mai  vond  op  een  perka- 
ment te  Milaan,  afkomstig  uit  het  klooster  Bobbio,  bijna  al  de 
Paulinische  Brieven.  Door  den  Oraaf  C.  O.  Castiglione  zijn 
ze  langzaam  doch  achtereenvolgens  (1819,  1834,  1835,  1839) 
in  gothische  drukletter  uitgegeven.  Op  de  perkamenten  vond 
men  meest  dubbele  handschriften. 

Beeds   hierdoor   ontstonden   eenige  afwijkingen  hier  en  daar. 

Onder  de  gedenkstukken  der  gothische  Taal  te  Milaan  be- 
vonden zich  ook  eenige  min  of  meer  zamenhangende  fragmenten 
uit  Esra  en  Nehemia,  zeker  de  minst  dichterlijke  boeken  van 
het  O.  T.,  waarin  juist  een  bewijs  gelegen  is,  dat  de  gothische 
vertaling  zich  tot  het  geheel  des  O.  Y.  moet  hebbeu  uitgestrekt, 
hetgeen  weder  bevestigd  wordt  door  een  perkamentschrift  uit 
de  9**  eeuw  van  Salzburg  afkomstig,  hetwelk  zich  thans  te 
Weenen  bevindt  en  waarin  onwedersprekelijk  sporen  voorkomen 
van  het  5^®  Hoofdst.  van  Genesis  ^). 


1)  Hier  werden  nahmHeh,  wie  ans  dem  Eingans^  der  Evangelie  Luca  so  au8 
jeneoi  Haoptstücke  der  Genesis  einzelne  znsammenbangende  and  wiederkehrende 
Worte,  dazn  Zahlen  von  den  Erzvateijahreu  aufgeführt,  welehe  in  ibren  gothi- 
sehen  Bachstabenzeichen  za  den  Ansatzen  der  Septoaginte  stimmen,  wahrend  die 
vom  Uberlieferer  der  9  Jhd.  ohne  klares  Veratandnisz  ibres  Werthes  daruntetr 
gesetzten  romiseben  Zahlzeicben  aas  der  bier  abwdcbenden  Volgata  entnommen 
warden.  Das  Verdienst,  diese  folgenreiche  Tbatsacbe  zuerst  erkannt  nnd  veröifent 
Hebt  zn  baben,  gebübrt  W.  Grimm;  weitere  Erwagang  in  Wien  selbst  bracbte 
mieh  za  der  Ueberzeagang,   dass   nicbt  nar  nocb  andere  Worte  jenes  6  Haapt- 
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In  het  verdere .  gedeelte  der  inleiding,  waaruit  wij  hier  het 
een  en  ander  mededeelden,  handelt  Mdê9mann  nog  over  het 
gothische  A  B  C,  over  den  zoogenaamden  Codex  Argenteos  en 
hetgeen  dat  handschrift  wedervaren  is,  vervolgens  over  den 
oorsprong  der  gothische  handschriften,  en  de  in  het  gothisch 
nog   bestaande  gedeelten  der  heilige  Schrift,  zoowel  des  O.  als 


stüoke^  in  don  über  jene  Zahleo  geatellten  B«merkuDgeii  über  die  Anssprache  go- 
thiscber  Laute  (besonders  der  g.  a.  j.  and  des  ai:)  entbalten  seien,  sondern  dass 
die  voB  'W.  Grimm  noch  verkannte  zweite  Zahlenreihe  weniggtens  sicher  noch  aas 
Bzecbiel,  wahrecheildich  aber  aach  aos  den  B.  B.  der  Makkabaer  entnomraen  sein 
sein  müaste,  woruber  ich  ia  Haapt*8  Zeitschr.  1.296  and  den  Münchner  Gelehr- 
ten  Anzeigen  1841,  N^  30  aasfahrlich  and  wie  ich  noch  glaabe  übeneagead 
verhandelt  habe. 

Dem  Salzbürger  Aiif  bewahrer  jener  Zahlen  and  Sprachbemerknngen  (za  Gothi- 
aehen  a.  Raaeqalphabeten)  lag  soch,  and  daas  ist  der  wichtigste  Zagewioa,  eine 
Haadsphrift  des  alten  wie  des  neuea  Bundes  in  gothiseher  Sprache  vor,  welchem 
er  im  Eingange  der  Evangelii  Lacae  and  im  Eingange  des  eraten  Baches  Mods 
seine  kleinen  Satze,  Zahlen  and  Beobachtangen  entnahm. 

Sohon  vorfaer  iet  der  mailindischen  and  römischen  Blatter  gedacht  wordea, 
welche  darch  Verwendang  für  die  dar&ber  geschriebenen  lateinisclj^a  Werke 
(die  3  BI.  in  römischen  Cod.  membr.  u.  5750,  4^  zeigea  dea  Frootinos,  die 
5  BI.  im  mailandischen  Cod.  membr.  E.  147.  4^.  das  Conciliam  Chalcedonense, 
▼on  einander  getrenht  worden  sind ,  wahrend  sie  vereint  za  einer  Abhandlang  über 
fortlaafend  darchwebte  Verse  des  Evangelii  Jofaannis  gehören.  Leider  besteht  iwi- 
schenden  8  Blüttern,  obschon  über  ihre  Aufeinanderfolge  darch  jene  Johaooei- 
schen  Verse  ein  Zweifel  nicht  herschen  kann,  kein  unmittelbarer  ZasammenbaDg 
und  sie  brechen  da  ab,  wo  nach  zweimaliger  bekampfen  der  Erwahnang  des  Mar- 
eeHtis  and  SabeUins  es  von  Werth  gewesen  sein  würde,  die  weitere  Wendang  and 
BichtaAg  za  erfahrea ,  welche  gegen  diese  bekaaatea  Irrlehrer ,  vieUeicht  in  Ver- 
biodung  mit  ooch  mehrerea,  geaommen  worden  ware.  Jener  Bischof  von  Ancjra 
in  &alatiën  (Marcellus)  war  bekanntlich  auf  der  Nicaeischen  Kircheaversammlang 
za  Oonstahtinópel  (336) ,  nochmals  abet  sammt  seinem  Sch&ler  Photinns  aof  der 
KirchenversaBunlang  za  Sirmiam  abgesetzt  warde. 

Ja  diese  Zeit  etwa  mag  jeae  SJteireins  fallea ,  die  vieUeicht  weniger  eioe  blosie 
Catena  frei  verweodeter  Auslegangen  des  Evangelii  Johannis,  als  eben  eine  aof  dea 
Grand  oder  am  Faden  dieses  Evangeliams  fortgeführte  Streitschrift  gegea  die  ge- 
nannten  and  vieUeicht  noch  andere  mit  der  arianischen  Lehre  vom  Verhaltnisse  des 
Sohnes  zam  Vater  nicht  stimmende  Irrlehren  sein  soUte.  Wir  haben  schoa  ge- 
sehen wie  Ulfilas  sein  ganzes  Leben  hindarch  gegen  alle  and  jede  Irrlehren  oud 
Sonderkirchen ,  demgemasz  gegen  Sabellianer ,  Marcellianer  ,  Photinianer  o.  s.  w. 
eiferte  and  kampfte  Aach  in  jener  Skeireins  wird  die  Lehre  des  Sabellias  and 
Marcellas  dn  gottloser  Streit  genannt  nad  briagt  maa  damit  in  Verbiadaag,  dass 
Ulfilas  nach  Aaxentius  mancherlei  Abhandlangea  and  Aaslegaogen  in  gothiseher, 
griechischer  and  lateinischer  Sprache  geschrieben  and  hinterlassen  habe,  so  erbalt 
paan  wohl  ein  Recht,  aach  jeae  Skeireins  ihm,  dem  rastlosen,  zazuschreiben, 
wobei  zanachst  gleicbgultig  bleibt »  ob  er  das  Werk  selbst  verfasst  oder  nor  etwa 
aas  dem  griecbischen  iibersetzt  habe. 
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des  N.  Yerbonds,  waarbij  dit  laatste  eene  veel  grootere  plaats 
bekleedt,  eindelijk  over  den  toestand,  de  zekerheid  en  de  trouw 
der  gothische,  ook  in  verband  met  de  grieksche,  handschriften, 
waarop  eene  korte  uitweiding  volgt  over  de  kracht  zoowel  als 
de  vrijheid  der  gothische  taal. 

**Es  ist  mir,  zoo  eindigt  Masamann  zijne  voorrede,  es  ist 
mir  in  dieser  Ausgabe  des  Ulfilas  ein  Lieblingsgedanke  und 
langjahriger  Wunsch  meines  Lebens  erfüUt.  Schon  vor  Jahren  , 
in  München  poch,  trug  ich  den  PI^a  init  mir,  wie  früther  zu 
den  gothischen  Ueberresten  nach  Mailand,  Rora  und  Napel 
(1853),  so  auch  zu  erneuter  Yergleichung  des  Codex  argenteus 
noch  Upsala  zu  reiseu;  und  hier  in  meiner  Vaterstadt  dem 
Aufbewahrungsorte  der  silbernen  Handschrift  um  so  viel  naher 
gerückt,  durfte  ich  mich  der  Hoffnung  einer  baldigen  Ver- 
wirklichung  meines  Planes  hingeben.  E  ben  im  Begrifie  diese 
Keise  dorthin  ansfotreten,  erschien  Uppströns  mit  diplomatischer 
Genauigkeit  besorgter,  zdlengetreuer  Abdruök  und  gleichzeitig 
erging  an  mich  die  Aufforderung  zu  Besorgung  einer  neuen, 
dem  gegenwartigen  Stande  der  Wissenschaft  entsprechenden 
und  zOgleich  wohlfeilen  Ausgabe. ...  Ton  der  Yerlagshandlung 
aufs  bereit willigste  untersttitzt,  habe  ich  alles  gethan  um  durch 
Hinzufügung  des  Oriechischen  u  Lat.  textus  der  heil.  Schr. ,  des 
Wörterbuchs,  der  Sprachlehre  u  hist.  Einl.  der  Ausgabe  diejenige 
praktische  Brauchbarkeit  £u  geben,  die  zu  einem  erfolg-  und 
seg^ïsreicheu  Studium  der  altesten  Denkmaler  unserer  Sprache 
durchaus  erförderlich  ist. 

So  moge  denn  das  geliebte  Buch  hinauagehen  und  der  Sarche 
wie  der  Sprache  in  Schulen  nnd  bei  Gottesgelehrten  neue  Freunde 
und  Sünger  gewinnen." 

Dit  weinige  moge  voldoende  zijn ,  vooral  om  van  deskundi- 
gen eene  beoordeeling  dezer  uitgave  uittelokken. 

A.  P. 


EENE   TWEEDE   UITGAAF  VAN  LECHLEFS 
BEKROOND  PEIJSSOHRIFT. 


Das  Apostolisehe  u,  naciap.  Zeüalter  etc.  van  g.  b.  lsce- 
LER,  SitUtgaft^  Bmdolf  Beaêer^  1857. 

De  beoordeelaars  van  Lechler's  anti-Tubingsch  geschrift  schij- 
nen niet  gelukkig  te  zijn  geweest.  In  de  voorrede  van  zijne 
tweede  uitgaaf,  verklaart  L.,  slechts  aan  Dr.  J.  J.  v.  Oosterzee 
wezenlijke  verpligting  te  hebben.  Gelijk  men  weet  heeft  Dr. 
v.  O.  Leohlers  arbeid  besproken  in  de  Jbb.  voor  Wetensch. 
Theol.  ö$&.  Andere  recensiën  gaat  L.  met  stilzwijgen  voorbij, 
wel  overtuigd,  dat  zijn  werk  den  Tubingers  voor  het  minst 
een'  zwaren  slag  heeft  toegebragt. 

Wij  zouden,  na  Dr.  v.  Oosterzee,  de  pen  naaawelijks  durven 
opnemen  om  een  werk  te  beoordeelen,  dat  na  en  nevens  de 
goedkeuring  van  Teijlers  genootschap,  die  van  vele  geleerden 
heeft  weggedragen.  Er  is  echter  eene  omstandigheid,  die  ons 
tot  verontschuldiging  moge  strekken,  zoo  wij  den  arbeid,  die 
thans  eene  nieuwe  uitgaaf  beleeft ,  gedeeltelijk  althands  op  nieuw 
willen  toetsen  aan  de  regelen  eener  onpartijdige  kritiek  eu 
exegese.  Eeeds  op  het  titelblad,  maar  vooral  in  de  voorrede 
meldt  ons  Lechler  uitdrukkelijk,  dat  zijn  werk  omgewerkt  is 
in  dier  voege,  dat  bijna  iedere  bladzijde  sporen  draagt  van  aan 
eene  naauwkeurige  herziening  onderworpen  te  zijn  geweest. 

Wij  zetten  ons  dus  niet  tot  de  beoordeeling  van  een  oud, 
maar  van  een  in  vele  opzigten  nieuw  werk,  en  de  vraag  rijst 
terstond:   kunnen  tegen  deze  tweede  uitgaaf  dezelfde  bedenkin- 
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gen  en  bezwaren  gelden,  die  reeds  ten  opzigte  der  eerste  uitgaaf, 
ook  van  de  zijde  van  Dr.  v.  O. ,  niet  achterwege  zijn  gebleven  ? 

Het  doet  ons  leed,  dat  vooral  met  betrekking  tot  een  zeer 
gewigtig  punt  deze  vraag  bevestigend  moet  beantwoord  worden. 
Het  ontbreekt  ook  in  deze  tweede  uitgaaf  aan  eene  kritiek  van 
de  bronnen  gelijk  men  die  in  een  werk  als  dat  van  Lechler 
niet  slechts  verwachten  maar  eischen  mag.  Het  werk  geeft 
zich  wel  is  waar  niet  officieel  uit  voor  eene  wederlegging  der 
Tubingsche  school,  maar  het  moet  er  toch  voor  gehouden  worden, 
dat  het  zulks  zijn  wil.  En  al  wilde  het  geene  wederlegging 
zijn,  het  moest  er  eene  wezen.  Immers  bij  den  tegen woordigen 
stand  der  wetenschap  kan  een  boek,  dat  tot  titel  heeft:  Das 
Apostol.  u.  nachap.  Zeitalter,  slechts  twee  karakters  dragen :  ofwel 
een  Tubingsch  karakter,  of  wel  een  karakter  daaraan  meer  of  min- 
der tegenovergesteld.  Draagt  het  dit  laatste  karakter,  dan  dient 
het  ons  rekenschap  te  geven  van  de  redenen,  waarom  het  van 
de  resultaten  der  Tubingsche  school  verschilt.  De  Tubingsche 
school  heeft  een  systeem,  heeft  grondbeginselen,  wier  juistheid, 
wier  gegrondheid  men  betwijfelen  mag,  maar  waarvan  het  meestal 
niet  te  ontkennen  valt,  dat  zij  met  ijzeren  consequentie  zijn  toe- 
gepast. Ik  kan  rnij  naauwelijks  eenen  onpartijdigen  onderzoeker 
voorstellen,  op  wien  de  Tubingsche  kritiek  niet  in  ieder  geval 
eenen  ernstigen  indruk  teweeg  brengt ,  die  hem  terstond  vragen 
voor  den  geest  brengt,  waarop  hij  gaarne  eene  volkomen  bevre- 
digende oplossing  zou  vernemen.  Men  mag  dus  eischen,  ik 
herhaal  het,  dat  een  bekroond  prijsschrift  over  het  apostolische 
en  na-apostolische  tijdvak  zulk  eene  bevredigende  oplossing  al- 
thans trachte  te  geven  en  het  wekt  onze  billijke  bevreemding 
dat  in  Lechlers  geschrift  van  de  Tubingsche  kritiek,  wat  de 
bronnen  betreft,  zoo  goed  als  geene  notitie  is  genomen.  Het 
is  toch  onmogelijk  om  het  apost.-  en  na-apostolische  tijdvak 
te  schetsen,  voor  men  met  krachtige  en  afdoende  redenen  zijn 
regt  heeft  gehandhaafd  van  die  bronnen  te  gebruiken,  waaruit 
men  zijne  kennis  putten  wil.  De  handd.  der  App.,  de  brieven 
van  Faulus  en  de  overige  apostolische  predikers,  kunnen,  mo- 
gen zij  als  authentieke  bronnen  beschouwd  worden,  ziedaar  de 
groote  vraag,  waarop  een  voldoend  antwoord  gegeven  worden  moet. 

Nu  gelooven  wij  gaarne  Dr.  Lechler  op  zijn  woord,  als  hij 
ons  verzekert,  dat  hem  uit  de  studie  der  eerste  apostolische  tijden 
eene  steeds  versche  en  levendige  bron  van  christelijke  vertroos- 
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ting  heeft  gevloeid,  maar  wij  gelooven  toch  ook,  dat  hij  tot 
den  opboaw  der  gemeente,  tot  bevestiging  der  chr.  historische 
waarheid  eene  raim  zoo  waardeerbare  bijdrage  zon  hebben  gele- 
verd, indien  hij  aan  de  kritiek  der  bronnen  —  al  zijne  aan- 
dacht, —  al  zijne  scherpzinnigheid  had  gewijd.  De  Handd.  als 
een  historisch  geschrift  te  handhaven,  schijnt  ons  bij  lange  na 
geene  gemakkelijke  taak.  Dr.  Lechler  heeft  geene  enkele  po- 
ging gewaagd  om  die  moeijelijke  maar  hoogst  gewigtige  taak  te 
vervallen.  Ik  weet  wel,  dat  de  Tubingers  met  hnnne  splitsing 
der  Handd.,  in  twee  gedeelten,  waarvan  het  eerste  ten  gunste  van 
Petras,  het  laatste  ten  gunste  van  Paulus  zou  zijn,  veel  te  vei 
zijn  gegaan,  maar  ik  meen  ook  te  mogen  aannemen,  dat  het  on- 
eindig gemakkelijker  is  hun  dit  te  verwijteq ,  dan  de  historische 
geloofwaardigheid  der  Handd.  voet  voor  voet  en  punt  voor  punt 
te  verdedigen.  Ook  in  de  theologie  is  het  gansch  geen  onge- 
woon verschijnsel,  dat  men  de  taktiek  volgt,  die  bijv.  Palmerston 
dikwijls  met  goed  gevolg  in  het  Parlement  gebruikt,  wanneer 
hij  op  eene  lastige  interpellatie  niet  wil  of  niet  kan  antwoorden. 
Men  drukt  dan  vooral  op  hetgeen  in  den  aanval  des  tegenstan- 
ders belagchelijk  kan  worden  gemaakt,  vermaakt  daarmede  het 
publiek,  tot  hetwelk  men  zich  rigt,  en  meent  daarna  het  pleit 
voldongen  te  hebben.  Ik  betwijfel  echter  of  hierdoor  de  zaak 
der  waarheid  gediend  wordt,  of  eerlijke,  gemoedelijke  twijfelin- 
gen hierdoor  worden  opgelost ,  of  wetenschappelijke  en  gegronde 
bedenkingen  hierdoor  uit  den  weg  worden  geruimd. 

Wie  zou  Lechlers  poging  niet  waardeeren  om  tegen  de  zoo- 
genaamde negative  kritiek,  vooral  van  Tubingen,  tot  positive 
resultaten  te  geraken!  Evenwel  om  tot  positive  resultaten  te 
geraken,  moet  men  beginnen  met  positive  grondslagen  te  be- 
zitten. £n  hoe  kan  men  op  kritisch  gebied  positive  grond- 
slagen bezitten,  zoolang  men  de  kritiek  der  bronnen,  waamit 
de  kennis  van  eenig  tijdvak  moet  worden  geput,  met  eenige 
vlugtige  opmerkingen  en  algemeene  bewoordingen  meent  te  kan- 
nen en  te  mogen  afhandelen. 

Dit  nu  is  bij  Lechler  het  geval.  Zijne  kritiek  der  bronnen, 
zoo  hij  er  eene  heeft,  is  verre  van  grondig,  van  ernstig,  van 
afdoende  te  zijn.  Voor  hem,  die  op  de  bedenkingen  der  Tn- 
bingsche  school  zelf  nog  geen  bevredigend  antwoord  heeft 
gevonden ,  is  Lechlers  arbeid  van  bijzonder  weinig  waarde.  Wie 
bijv.,  eerst  na  de  lezing  van  Lechlers  boek,  met  de  Tubingers 
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kennis  maakte,  zou  zeker  in  die  lezing  geene  wapenen  hebben  ge- 
vonden om  tegen  den  Tubingschen  aanval  bestand  te  zijn  of  om 
den   strijd    met  goed  gevolg  tegen  hen  te  kannen  ondernemen. 

Wij  wenschen  dit  in  eene  bijzonderheid  aantetoonen ,  allermeest 
met  betrekking  tot  de  Handelingen  der  Apostelen,  in  verband 
met  de  brieven  van  den  apostel  Faulus. 

In  vijf  bladzijden  wordt  de  kwestie  der  geloofwaardigheid 
afgehandeld,   waarait  wij  het  belangrijkste  mededeelen  i).     Het 


1)  Nadat  Lecbler  de  verschillende  resaltaten  van  sommige  critici ,  als  van 
Schoeckenbarger,  Zeiler,  Baor,  Schwegler  en  Bmno  Baner  heeft  vermeld,  gaat 
h^  voort :  '*  Hort  man  freilich  solche  Stimmen ,  so  scheint  es  nm  die  Moglichkcit , 
irgend  zaverlassige  Nachrichten  aas  der  Apostelgeschicbte  schöpfen  za  können , 
bereits  gethan  za  sein. . .  Einmal  macht  das  Bach  wie  aach  die  Kritik  nicht  leng- 
net,  aaf  den  ersten  Ablick  keinen  andern  Eindruck,  als  den  einer  ganz  einfachen 
Erzahlnng  wirklicher  Geschichte;  dieser  Eindruck  kann  taaschen,  ja,  dieser  taa« 
schende  Eindrack  kann  sogar  beabsichtigt  sein. . .  AUein  wir  haben  auch  —  and 
daraof  hat  mit  voUem  Recht  Lekebasch  ein  besonderes  Gewicht  gelegt,  eine  aas- 
drockliche  Ërklarang  des  Verfassers  über  den  Gesichtspankt ,  unter  welchem  seine 
Erzahlang  za  betrachten  ist:  im  Prolog  des  Evangeliums  weist  Lakas  einerseits  auf 
damals  vorhandene  Sdfiyijvcc;,  die  er  offenbar  abgewagt  {jkRty(iipt\istcS)  und  nicht 
befriedigend  beortheilt,  andrersseits  verspricht  er  selbst  dem  Tbeophïlas  eine  nicht 
nar  nach  der  Zeitfolge  geordnete   (xadc^iJs),   sondern   namentlich  aach   genaae  ond 

zaverlassige  Darstellang  za  liefem  (Tra^xuJloudijx^c  —  Ainpifi&i hot,  iircyvfi;  — 

rip  clffj^deÜMav^ ;  er  stellt  offenbar  gewissen  minder  beglaubigten  Berichten  seinen 
eigenen,  als  zaverlassige,  treae  Darlegnng  der  Thatsachen  and  der  wirklichen  Be- 
gebenhdten,  d.  h.  als  kritisch  erprobt  gegenüber.  (Dit  bewijst  zeker  veel  voor 
de  bedoeling,  maar  o.  i.  al  zeer  weinig  of  liever  niets  voor  het  feit).  Somit  wird 
es  ihm  aach  in  der  Apostelgesch.  um  wirkliche  Oesehichte  za  thon  gewesen  sein. . . 
Wenn  man  nun  dem  Verfasser  nachsagt,  er  habe  nm  seiner  sonstigen  Zwecke  wil- 
len absichtsvoll  die  Gesoh.  verfalscht  and  die  wirklichen  Thatsachen  seinen  Zwec- 
ken  aafgeopfert ,  so  mussen  die  anwiderleglichsten  Beweise  hierfür  gefordert  werden. 
Sehwanbeck  hat  gezeigt,  welcher  innere  Widersprach  darin  liegt,  wenn  man  dem 
Verfasser  der  Apostelgesch.  einerseits  so  viel  schriftstellerischeMeisterschaft  zatraat, 
dass  er  seine  Apologie  des  Paalus  aaf's  künstlichste  in  der  Gewand  einer  Kirchen- 
geschichte  za  kleiden,  die  ganze  Anhige  des  Baches  aaf's  geschickteste  ein  za  rich- 
ten, allen  za  Gebot  stehenden  Stoff  mit  Reflexion  za  beherrschen  and  in  anbedea- 
tende  Worte  einen  feinen  and  weitreichenden  Sinn  za  legen  verstanden  haben 
Boll  —  wahrend  man  andererseits  eine  gewisse  Ungeöbtheit  in  den  ersten  Elemen- 
ten der  Geschichtschreibang ,  eine  grosse  Knnstlosigkeit  der  Uarstellung  bei  ihm 
findet,  die  aach  Zeiler  sich  nicht  verhehlen  kann.  Somit  ist  die  erste  Grondlage 
für  die  Anfechtang  der  Glaabwürdigkeit  anseres  Baches,  namlich  die  Ansicht  über 
den  tendenziösen  Zweck  desselben,  nichts  weniger  als  gestellt. 

Um  nan  aber  die  Ungeschichtlichkeit  bedeutender  Theile  des  Bachs  positiv  za 
erweisen,  stützt  man  sich  vor  Allem  auf  das  Yerhaltniss  der  Apostelgeschicbte 
ZQ  den  Paulinischen  Briefen.  Es  ist  nnleugbar  dass  hier  wirkliche  Schwierigkei- 
ten  vorliegen,  einzelne  Differenzen,  deren  völlige  Aasgleichang  bis  jetzt  nicht  ge- 
Inngen  ist.     AUein  man  ist  gar  za  schnell   bei   der  Hand  von  einem  unauflöslichen 
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zal  zeker  voldoende  zijn,  onze  aanhaling  doortelezen,  om  zich 
terstond  te  overtuigen  van  de  ongemeene  en  onverantwoorde- 
lijke oppervlakkigheid,  waarmede  de  kritiek  der  Handd.  behan- 
deld wordt. 

Het  zijn  altijd  dezelfde  argumenten ,  die  op  het  zoogenaamde 
geloovige  (maar  zooveel  ongeloof  voorbereidende)  standpunt  ge- 
bezigd worden,  ten  einde  de  echtheid  of  de  geloofwaardigheid 
van  het  een  of  ander  gedeelte  des  Bijbels  te  verdedigen.  Wij 
zijn  aan  die  gemeenplaatsen,  ook  in  ons  vaderland,  weliswaar 
gewoon  geraakt,  maar  zij  laten  toch  nooit  na,  ons  met  diepen 
weerzin  te  vervullen.  Die  eeuwig  wederkeerende,  die  onveran- 
derlijke argumenten  komen  altijd  hierop  neder:  ^ Men  moei  de  * 
zaken   in   kaar  verband  beschouwen  ^  veel  wat  afwijking  schijnt 


Widersprach  zu  reden ,  wo  eine  wirkliche  Abweichang  sa  Tage  liegt ;  oud  es  ist 
allerdings  beqaemer,  dorcb  Verwerfang  des  einen  von  zwei  abweichenden  Zeog- 
nissen  den  Knoten  zn  zerbaoen ,  als  denselben  zn  lösen ,  wahrend  es  andrerseits  der 
Wissenscbaft  and  ihrer  Ebre  Eintrag  zn  than  scheint ,  sich  za  einem  bescheidenen  iber 

ehrlichen  Non  Hquet  za  entscbliessen Ein   fernerer  Stntzpanckt  fnr  die  Ad* 

griffe  aaf  den  historischen  Wertb  der  Apostelgescb.  sind  niehi  Ublitehe  Urkao* 
den....  Allein  ebe  wir  aas  solchen  einzelnen  Pnnkten  Schlössfn  ziehen,  welche 
denGesammtkarakter  onseres  Bacbes  verdacbtigen ,  ist  es  billig,  in  die  andere  Wag- 
scbaale  den  Umstand  za  legen,  dass  die  Zabl  deijenigen  Falie  weit betrachtlicher ist, 
WO  gelegenheitlicbe  Nacbricbten  der  Apostelgescb.  mit  Tbatsachen ,  die  uns  aus  ao- 
derweitigen  und  zwar  aasserbibh'schen  Qoellen  bekannt  sind ,  merkwürdig  zasammen 

treffen Endlich  mussen  innere  Oründen^  der  eigenthümliche  Charakter  einei 

Bericbts,  o.  dergl.  gegen  die  Glaubwürdigkeit  des  Bacbes   zeagen Wie  will- 

kübrlicb  and  inconsequent  aber  die  Urtheile  aas  **inneren  Gründen*'  aosfallen  koQ* 
nen,  das  wollen  wir  bier  an  zwei  Beispielen  in  aller  Kürze  nacbweisen.  l)ie 
Ungeschicbtlicbkeit  der  Atbenischen  Rede  des  Apostels  Paulns  soll  onter  anderem 
aas  dem  Umstand  sicb  ergeben,  dass  XVII,  31  gerade  diejenigen  Lehren,  welcfae 
den  Zabörera  die  alleranstössigsten  sein  massten,  gang  unvermitteU  aaftreten,  wis 
der  Lebrweise  eines  Paulas  nur  gar  nicht  entsprecbe,  dagegen  nimmt  dersdbe 
Kritiker  einen  Grund  gegen  die  Aecbtheit  der  antiochenischen  Missionsrede  gende 
▼on  dem  entgegengesetzten  Umstand  her ,  namlich  das  der  eigentliche  Gebalt  der 
PauHnischen  Lebre  so  IHte  and  unvetfanglich ,  selbst  für  den  Jaden,  angedeutet 
sei."  Also  dort  za  anvermittelt ,  hier  za  anverfanglich ,  wer  kann's  denn  da  recbt 
macben  ?  . . . .  Die  Hauptsache  aber  ist ,  unseres  Eraobtens ,  nicht  die  Beantwor- 
tang  aller  der  tansend  Fragen  (overdryving  der  moeijel\jkheden :  zeker  en  altgd 
wederkeerend  kenmerk  van  zwakheid)  nad  Einwendoogen ,  welche  die  Kritik  aafg^ 
worfen  und  ersonnen  bat ,  —  denn  das  ist  eine  Danaïdenarbeit ,  —  sooden  die 
positive  Nachweisang,  dass  die  Berichte  anseres  Bucbes  über  Thatsaohen  and  Leh- 
ren, an  and  für  sich  and  in  Zasammenhang  unter  einander  und  im  Verbahoiss 
zn  andem  Schriften  des  Kanons,  das  Geprage  der  Gescbicbtlichkeit  an  sicb  trigeo. 
Und  in  dieser  Beziehnng  boffen  wir,  wird  nnsere  Schrift  einige  Beitrage  Uefem. 
Wir  tchreiten  alto  getrost  dazu,  aut  dieser  Quelle  zu  schöpjen. 
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iê  daarom  nog  geene  tegenspraak.  Verschillende  beschouwingen 
zijn  vatbaar  om  in  eene  hoogere  eenheid  te  worden  opgelost.  Een 
paar  voorbeelden  zullen  u  toonen,  hoe  subjectief  uwe  kritiek  is- 
Het  lust  ons  niet,  op  al  de  invallen  der  kritiek  te  antwoorden. 
Het  ligt  thans  natuurlijk  niet  in  ons  plan^  een  en  ander  uit- 
voerig  aan  te  toonen,  Veel^  wat  voor  het  ongeloof  aanstootelijk 
M,  vervult  hem,  die  aan  een'  persoonlijken  God  gelooft,  met  be- 
wondering en  aanbidding^  Dit  zijn  de  stereotype  phrases. 
Men  kan  bijna  met  het  pont  in  kwestie  zoo  goed  als  volkomen 
onbekend  zijn  en  van  uit  het  geloovig  standpunt  al  deze  holle 
volzinnen  nederschrijven  ter  wederlegging  •  van  welk  kritisch 
vraagstuk  men  slechts  verkiest.  Men  belooft  ons  altijd  de 
zaken  in  haar  verband  te  zullen  beschouwen,  maar  men  be- 
schouwt ze  alleen :  geïsoleerd  van  alles ,  waaraan  de  kritiek  aan- 
stoot had  genomen ,  men  belooft  ons  eene  hoogere  eenheid ,  maar 
plaatst  telkens  weder  dezelfde  onverzoenlijke  zaken  naast  elkan- 
der, men  belooft  ons  eindelijk  verklaringen,  maar  men  geeft 
ons  beelden  in  de  plaats  en  min  of  meer  hartverheffende  en 
stichteliike  beschouwingen.  Daar  moet  een  einde  komen  aan 
deze  ongerijmdheden  op  theologisch  gebied,  zullen  wij  ons  tegen- 
over de  beoefenaars  der  andere  wetenschappen  niet  voortdurend 
hebben  te  schamen.  Daar  moet  een  einde  komen  aan  deze 
ijdele  phraseologie,  zullen  wij  niet  eenmaal  op  schrikkelijke 
wijze  de  stem  hooren  van  ons  ontwaakt  geweten,  dat  ons  ein- 
delijk zeggen  zal,  dat  wij  niet  de  zaak  der  waarheid,  maar  de 
zaak  eener  partij  of  onze  eigene  inzigten  hebben  gediend  en 
bevorderd. 

Yan  waar  toch,  dat  men  Christus,  die  de  waarheid  is,  zegt 
te  dienen  en  niet  zoo  ernstig,  zoo  gestreng,  zoo  getrouw  mo- 
gelijk de  waarheid  zoekt  op  ieder,  maar  bovenal  op  godgeleerd 
gebied?  Van  waar,  dat  men  zich  niet  ontziet  zich  met  den 
naam  te  noemen  van  hem,  wien  evenzeer  onverschrokken  moed 
als  onbevlekte  heiligheid  onderscheidde,  terwijl  men  aan  vijand- 
schap tegen  God  en  aan  onreine  bedoelingen  iedere  poging  toe- 
schrijft, die  door  de  vrije  wetenschap  wordt  aangewend  om  het 
ware  van  het  valsche  te  onderkennen!  Mogt  de  tijd  weldra 
daar  zijn,  waarop  de  gemeente  van  Christus  zich  het  ernstig 
en  onophoudelijk  dorsten  naar  waarheid  niet  minder  dan  de 
onverzaadbre  dorst  naar  heiligheid  ten  duren  pligt  zal  stellen. 
Ik    vrees   evenwel,  dat  deze  toekomst  niet  verhaast  zal  worden 
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door  het  streven  van  hen,  die  terwijl  zij  zeggen  vooï  de  waar- 
heid te  strijden,  zoo  weinig  toonen  uü  de  waarheid  te  zijn. 

Wij  keeren  tot  Lechler  terug.  Na  de  prolegomena,  die  wij 
hebben  medegedeeld ,  treedt  hij  in  eene  tweede  uiteenzetting  van 
het  oorspronkelijk  apostolisch  kerogma ,  welke  uiteenzetting 
door  hem  met  de  volgende  peroratie  besloten  wordt: 

'^Sehen  wir  von  hier  aus  anf  die  Frage  zurück  nach  der 
''geschichtlichen  Glaubwürdigkeit  der  Apostelgeschichte ,  so 
**  mussen  wir  gestehen  die  Reden  der  Urapostel  sind  wirklich 
"in  einer  Weise  berichtet,  welche  alle  Züge  innerer  Wahrheit 
**an  sich  tragt  und  für  die  geschichtliche  Aechtheit  derselben 
*'bürgt.  Nicht  nur  die  ganze  Farbung,  nicht  nur  der  Stand- 
^'punkt  im  Grossen,  nicht  nur  der  alttestamentliche  Hinter- 
"grund  und  die  Art  des  Schriftbeweises ,  den  die  Reden  siche- 
"ren,  nicht  nur  der  Zug  der  Geister  nach  der  Messianischen 
"Zukunft,  —  sondern  auch  Einzelheiten  und  Lieblingsaus- 
"^drücke  z.  B.  über  die  Person  Jesn,  sind  so  beschaffen,  dass 
"damit  ein  inneres  Zeugniss  für  deren  Wahrheit  abgelegt  wird, 
**und  das  eine  freie  Composition  oder  gar  Fiction  von  spate- 
**rem  Standpunkte  aus  diese  Reden  unmöglich  so  zuwege  ge- 
«bracht  hatte." 

Meent  Lechler  nu  in  ernst,  dat  hiermede  alles  bewezen  is? 
Bestaat  het  boek  der  Handelingen  der  App.  dan  uitsluitend  uit 
redevoeringen  of  ook  uit  feiten,  en  al  dragen  de  redevoeringen 
een  zuiver  geschiedkundig  karakter,  is  daarmede  de  authen- 
tie  der  feiten  genoegzaam  gewaarborgd?  Wij  moeten  het 
op  Lechler's  verzekering  gelooven.  Evenwel,  over  de  opmer- 
king vooral  van  Schnecken burger,  dat  de  Handd.  kennelijk 
eene  verzoening  beoogen  van  de  Petrus-  en  Paulus-partij ,  geen 
woord,  over  het  wettisch  standpunt,  dat  Paulus  in  de  Handd. 
schijnt  aan  te  nemen ,  geen  woord ,  over  het  stilzwijgen  door  de 
Handd.  bewaard  met  betrekking  tot  het  geschil  te  Antiochië, 
geen  woord,  over  Handd.  15:  7,  14  geen  woord.  In  ^tkort 
over  de  geheele  Tnbingsche  bestrijding  van  de  historische  ge- 
loofwaardigheid,  in  den  grond  der  zaak,  geen  woord.  Teregt 
noemt  Lechler  de  inwendige  kritiek  den  grooten  hefboom  der 
negative  kritiek,  (schoon  wij  in  H  voorbijgaan  vragen  moeten, 
wat  dat  woord  negatief  beteekent,  het  spreekt  van  zelf,  dat 
kritiek  soms,  ja  zeer  dikwijls  negatief  moet  zijn),  maar  het  kan 
Lechler  niet  onbekend  zijn,  hoe  uiterst  moeijelijk  de  toepassing 
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of  wil  men  de  uitoefening  is  der  interne  kritiek,  hoe  ligt  men 
mistasten,  hoe  ligt  men  te  subjectief  worden  kan.  Mag  nu 
echter  de  beoefenaar  der  wetenschap  die  kritiek  uit  de  hoogte 
veroordeelen ,  omdat  het  hem  gelukt,  één,  zegge,  één  voorbeeld 
bij  te  brengen ,  waarin  de  gronden  dezer  inwendige  kritiek  schij- 
nen te  hebben  gewankeld? 

Men  ziet  het ,  ik  treed  nog  niet  in  het  fonds  van  de  kwestie, 
ik  houd  mij  alleen  op  bij  Lechler^s  behandelingswijze  en  aarzel 
niet  te  verklaren,  dat  zijne  methode  ter  handhaving  der  absolute 
geloofwaardigheid  van  de  Handd.  der  App.  onwetenschappelijk 
en  mitsdien,  in  den  beoefenaar  der  wetenschap,  onchristelijk  is. 

Men  legge  naast  Lechler  Neanders  Qeschichte  der  Pflan- 
zung  n.  L.,  en  zie  het  onderscheid  tusschen  hem  en  den  eerst- 
genoemde. —  Neander  toont  de  moeijelijkheden  te  gevoelen,  die 
het  toeschrijven  van  een  historisch  karakter  aan  de  eerste  Hfdst. 
schijnen  te  drukken  en  wendt  allerlei  pogingen  aan ,  om  dat 
historisch  karakter  te  handhaven.  Men  moge  zich  door  zijne  po- 
gingen niet  bevredigd  gevoelen,  gelijk  ik  voor  mij  bekennen 
moet  het  niet  te  zijn,  men  bemerkt  in  ieder  geval,  dat  het 
den  schrijver  om  waarheid  te  doen  is,  en  dat  hij  zijn  geloof  op 
redelijke  en  niet.  slechts  op  traditioneele  gronden  wil  bouwen. 
Lechler  spaart  zich  de  moeite,  die  Neander  zich  heeft  gegeven , 
en  Iaat  de  feiten  der  Handd.  eenvoudig  buiten  rekening,  han- 
delt mitsdien,  met  onverklaarbare  naïveteit,  alsof  de  kritiek 
niets  in  het  midden  had  gebragt  dan  eenige  dwaasheden ,  eenige 
curiositeiten,  waarvan  het  voldoende  is  aan  het  volk  de  won- 
derlijkste te  vertoonen. 

Er  is  vooral  een  argument,  dat  door  Lechler  met  voorliefde 
gebruikt  wordt  en  waarop  wij  nog  eenige  oogenblikken  de  aan- 
dacht willen  vestigen.  Lechler  leest  in  den  Proloog  van  het 
Evangelie  van  Lukas,  dat  de  schrijver  alles  naarstig  heeft  on- 
derzocht en  zegt  dan: 

'^Somit  wird  es  ihm  auch  in  der  Apostelgeschichte  Mmwirk- 
^liche  Oeachickêe  zu  thun  gewesen  sein.  AUerdings  bezieht  sich 
^der  Prolog  zunachst  nur  auf  das  Evangelium:  da  aber  die 
"Apostelgeschichte  sich  als  Portsetzung  des  3*®^  Evangeliums 
"bezeichnet,  und  die  Einheit  des  Verfassers  geschichtlich  erwie- 
''sen  und  allgemein  anerkannt  ist:  so  liegt  alles  Recht  vor,  an- 
^'zuerkennen,  dass  Lukas  auch  in  der  Apostelgeschichte  wirkliche, 
''beglaubigte,  zuverlassige  Qeschichte  geben  wolW 
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Het  is  zeker  een  argument,  dat  goed  klinkt  en  wel  geschikt 
is  om  te  imponeeren,  of  het  echter  even  proef  houdend  is,  mag 
betwijfeld  worden.  Immers,  dat  iemand  één  geschrift  heeft  ver- 
vaardigd met  de  bedoeling  van  de  geschiedenis  getrouw  we- 
der te  geven,  bewijst  dit,  dat  hem  bij  een  volgend  geschrift 
dezelfde  bedoelingen  eigen  zijn  geweest?  Maar  buitendien,  dat 
iemand  (want  of  Lukas  de  auteur  is,  is  juist  de  vraag)  dat 
iemand y  een  onbekende,  zege  historie  te  willen  schrijven,  kan 
ons  dat  ontslaan  van  nog  naauwkeuriger  toe  te  zien ,  nog  kri- 
tischer  te  zijn,  dan  wanneer  hij  volstrekt  niets  gezegd  had? 
De  kritiek  vraagt  niet  of  iemand  zegt  historie  te  willen  sdirij- 
ven,  maar  of  iemand  historie  geschreven  heeft. 

Ik  kan  dus  niet  inzien ,  waarom  de  heer  LekeiuscA ,  met  zoo 
veel  regt,  gelijk  Lechler  beweert,  daarop  een^  bijzonderen  na- 
druk heeft  gelegd,  dat  de  Schrijver  van  het  derde  Evangelie  zelf 
betuigt  historie  te  willen  geven  en  geene  verdichting.  Of  zoa 
men  in  de  zaken  van  het  gewone,  dagelij ksche ,  leven  buitenge- 
meen veel  waarde  hechten  aan  de  navolgende  redeneering:  Deze 
of  gene  heeft  mij  niet  bedrogen,  want  hij  heeft  gezegd,  dat 
hij  niet  voornemens  was  mij  te  bedriegen. 

Maar  wij  komen  tot  de  eigenlijke  hoofdvraag.  lê  de  Paubu 
der  Handelingen  de  Paulus^  dien  wig  uió  de  brieoen  kennen? 
Het  is  bekend,  dat  dit  voornamelijk  door  de Tubingsohe  school 
ten  stelligste  ontkend  wordt.  Welk  licht  verspreidt  Lechler 
over  dit  moeijelijk  en  gewigtig  punt? 

^'Es  ist  unleugbar,  dass  hier  wirkliche  ScAwierigkeiten  vor- 
^'liegen,  einzelne  Differenzen,  deren  völlige  Ausgleichung  bis 
**jetzt  nicht  gelungen  ist." 

Hoe  behendig  wordt  de  moeijelijkheid  verzwakt  en  de  on- 
kundige onbekend  gelaten  met  den  waren  stand  der  zaken, 
terwijl  een  beroep  op  Paley's  Horae  Paulinae  Lechler  van  de 
volkomene  overwinning  verzekert.  De  woorden  zijn  uitnemend 
gekozen  om  te  kennen  te  geven,  hoe  het  met  de  zaak  eigenlijk 
niel  staat:  ''Schwierigkeiten,  einzelne  Differenzen,  deren 
völlige  Ausgleichung  bis  jetzt  nicht  gelungen  ist,"  Welze- 
ker, het  zijn  slechts  zwarigheden,  hier  en  daar  eene  moeijelijkheid, 
wel  opgelost  maar  niet  volkomen,  althands  nu  nog  niet.  Dat 
'*Jm  yelzl  nock  nicht'''  is  altijd  eene  blijde  hoop  voor  zoogen. 
conservative  Theologen.  Ook  zij  zien  moeijelijkhedeu ,  zwarig- 
heden, tegenstrijdigheden  enz.,  zij  kunnen -^het  niet  ontkennen, 
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maar  o,  ongeloovige  kritiek,  wie  geeft  u  het  regt  daar  uit 
eenige  gevolgtrekking  te  maken!  Alle3  sial  wel  in  orde  komen, 
alles  zal  wel  op  te  lossen  en  te  verklaren  zijn.  Bij  dat  voorge* 
voelen  leeft  men  en  dat  voorgevoelen ,  waarvoor  men  vrachteloos 
een  grond  zoekt,  heet  dan  geloof. 

Wat  het  bijzondere  pont  betreft,  dat  ons  thands  bezig  houdt, 
bier  van  eene  toekomstige  völlige  Ausgleiehung  te  spreken ,  schijnt 
mij  indedaad  even  vreemd  als  een  oogenblik  te  verbeiden,  waarop 
men  in  zal  zien ,  dat  2  X  2  =:  5  is.  Zoo  er  eenig  resultaat  der 
kritiek  sckijnt  vasttestaan,  dan  is  het  wel  dit:  de  Paulus  der 
Handd.  is  niet  de  Paulus  der  brieven. 

Herinneren  wij  aan  enkele  punten ,  die  deze  uitspraak  kunnen 
regtvaardigen.  De  Handd.  der  App.  laat  Paulus  tweemaal  de 
verschijning  vertellen,  die  hem  op  den  weg  te  beurt  viel  (Handd. 
22  en  26).  Paulus  zelf  (Gal.  1 :  15),  als  hij  zijne  bekeering  ver- 
haalt ,  zegt  eenvoudig :  ^  Wanneer  het  Gode  behaagd  heeft  zijn^ 
Zoon  in  mij  te  openbaren.  Wij  laten  hier  buiten  aanmerking, 
dat  volgens  de  Handd.  Paulus  terstond  naar  Jerusalem  weder- 
keert, terwijl  P.  zelf  in  de  Galaten  uitdrukkelijk  mededeelt,  dat 
hij  niet  dan  eerst  drie  jaren  later  naar  Jerusalem  is  gegaan. 

Handd.  XIII :  16 — 41.  Deze  redevoering  van  Paulus  klinkt 
al  zeer  weinig  Paulinisch  en  is  volkomen  op  de  leest  geschoeid 
der  redevoeringen ,  die  reeds  in  de  voorg.  Hoofdst.  voorgekomen 
zijn,  cf.  Gap.  VII,  X.  Ook  heeft  Paulus  nooit  in  zijne  brie- 
ven getoond,  dat  hij  (cf.  vs.  46)  het  juist  zoo  noodig  achtte, 
dat  het  woord  Gods  eerst  tot  de  Joden  zou  worden  gebragt. 
Ook  is  VS.  32  woordelijk  het  argument  aan  Petrus*  rede  ont- 
leend (II :  27),  wat  met  Paulus*  oorspronkelijkheid  weinig  schijnt 
te  strooken.  Zelfs  heeft  Olshausen  gevoeld,  dat  de  verge- 
ving der  zonden  (strijdig  met  Paulus*  gewone  leerwijze)  schier 
uitsluitend  aan  de  opwekking  uit  de  dooden  wordt  vastgeknoopt, 
terwijl  op  den  dood  van  Christus  hoegenaamd  geen  nadruk 
wordt  gelegd,  hetgeen  evenmin  van  Paulus  te  verwachten  is. 
De  verklaring,  die  Olshausen  ons  van  dit  feit  geeft,  maakt  de 
rede  nog  minder  gepast  op  de  lippen  van  Paulus.  Olshausen 
beweert,  dat  Paulus  (NB.)  op  zijne  zendingsreizen  niet  zoozeer 
van  des  Heilands  dood  sprak,  daar  dit  meer  of  min  ergernis 
kon  geven,  maar  daarentegen  op  Jezus*  opstanding  alle  aan- 
dacht vestigde,  als  op  het  afdoend  bewijs  voor  de  messianiteit 
des  Heeren.     Ik  geloof,  dat  Olshausen  gelijk  heeft;  de  Paulus 
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der  Handelingen  schijnt  indedaad  zoo  meestal  te  handelen,  maar 
kunnen  wij  juist  daarom  wel  aannemen ,  dat  de  Paulus  der  Handd. 
diezelfde  Paulus  zijn  zou,  die  niet  wil  komen  met  redenen  van 
menschelijke  wijsheid,  die  integendeel  het  dwaze  der  mensoheu 
de  wijsheid  Gods  noemt  en  er  zijne  vreugd  in  vindt,  dat  de 
gekruisigde  Christus  eene  ergernis  is  voor  den  Jood  en  eene 
dwaasheid  voor  den  Griek,  terwijl  hij  uitdrukkelijk  zegt  niets 
aiiders  te  willen  weten  dan  Jezus  Chr.  en  dien  gekruiêt,  Hani 
IX :  27  stelt  Paulus  voor  als  begeerig  om  in  den  kring  der 
App.  te  worden  opgenomen  en  daardoor  zijn  gezag  te  zien  be- 
krachtigd. Het  eerste  gelukt  hem  werkelijk  door  middel  van 
Barnabas,  die  hem  bij  de  Apostelen  introduceert.  Wij  weten 
echter  nit  Gal.  I,  dat  Paulus  niemand  zag  te  Jerusalem  dan 
Petrus  en  Jacobus,  daar  hij  geheel  onafhankelijk  wilde  blijven, 
en  zijn  apostelschap  door  geene  menschelijke  autoriteit  wilde  la- 
ten bekrachtigen ,  eene  bekrachtiging ,  die  hij  dan  ook  in  geenen 
deele  behoefde.  (Gal.  I  sluit  vooral  vs.  28  geheel  buiten).  Ook 
doet  ditzelfde  hoofdst.  der  Handd.  Paulus  voorkomen  als  ve^ 
kondigende  het  Evangelie  met  vrijmoedigheid,  ja,  zelfs  hande- 
lende tegen  de  Grieksche  Joden,  terwijl  Gal.  1:22  ons  verze- 
kert, dat  hij  bij  het  verlaten  van  Jerusalem  aan  de  gemeenten 
van  Judea  van  aangezigt  onbekend  was.  (In  het  voorbijgaan 
zij  herinnerd,  dat  Paulus  in  Gtil.  I  uitdrukkelijk  zegt:  Het- 
geen ik  nu  aan  u  schrijve,  ziet  ik  getuige  voor  God,  dat  ik 
niet  lieg).  Nog  minder  komt  zijn  berigt  overeen  met  dat  gene 
wat  de  schrijver  der  Handd.  hem  Cap.  XXVl:20  Iaat  z^gen. 

Ook  het  vertrek  van  Paulus  uit  Jerusalem  volgens  de  Handd. 
stemt  met  het  eigen  berigt  des  aangaande  van  den  Apostel  niet 
zamen. 

Volgens  de  Handd.,  worden  de  broeders  bevreesd  voor  de 
vervolgingen  der  Hellenisten,  weshalve  zij  P.  naar  Caesarea 
geleiden  en  afzenden  naar  Tarsen;  Paulus  zegt  eenvoudig,  dat 
hij  daarna  gekomen  is  in  de  gewesten  van  Syrië  en  Cilicië. 

Van  eene  reis  van  Paulus  naar  Jerusalem,  naar  aanleiding 
van  de  voorzegging  van  Agabos  (Hand.  XI :  30),  meldt  Panlns 
niets  en  had  die  reis  werkelijk  plaats  gegrepen,  dan  had  Pan- 
lus  haar  moeten  vermelden,  aangezien  hij  voor  de  Galaten,  ter 
handhaving  der  onafhankelijkheid  en  der  oorspronkelijkheid  zij- 
ner leer,  zich  juist  ten  doel  heeft  gesteld  uiteen  te  zetten,  hoe 
wt'iuig  hij  te  Jerusalem  met  de  Apostelen  in  aanraking  was  ge- 
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weest.  De  reis  (na  veertien  jaren  Gat.  II :  1)  valt  na  zamen 
met  die  van  Hand.  XV,  doch  is  hier  eenige  meerdere  overeen- 
komst tasschen  de  berigten  P  Geenszins.  Hand.  XV  :  2 :  som- 
migen ordineeren,  dat  Paulns  naar  Jerusalem  zal  gaan  om  de 
Apostelen  en  ouderlingen  te  raadplegen ,  Ghtl.  11:2  daarentegen, 
zegt  P.  uitdrukkelijk ,  dat  hij  door  eene  openbaring  opging  naar 
Jerusalem.  Maar  ook  van  eene  openbare  vergadering,  van  een 
Concilie  te  Jerusalem  weet  Paulus  niets,  integendeel  hij  zegt 
eenvoudig,  dat  hij  in  het  bijzonder  {kat  iStxv)  met  de  voor- 
naamste Apostelen  zich  onderhield  over  de  groote  kwestie,  die 
de  bekeering  der  Heidenen  betrof.  Had  dat  Concilie  plaats 
gegrepen,  hoe  kon,  hoe  mogt  Paulus  er  van  zwijgen?  Buiten- 
dien, herkent  men  in  den  universalistischen  Petrus  van  Handd. 
XV,  die  het  zoo  volkomen  met  Paulus  eens  is,  ja,  die  beweert 
van  overlang  door  Gbd  tot  bekeering  der  Heidenen  geroepen 
te  zijn,  den  Petrus,  dien  Paulus  in  het  aangezigt  wederstond 
(Oal.  II) P  Ook  schijnt  het,  volgens  de  Handd.,  alsof  slechts 
eenigen  uit  de  Farizeeuwsche  partij  den  Heidenen  de  besnijde- 
nis wilden  opdringen,  terwijl  (Gal.  II)  Paulus  ons  verzekert, 
dat  Jacobus,  Cephas  en  Johannes,  eerst  de  genade  moesten  er- 
kennen die  hem  gegeven  was ,  voor  zij  Paulus  de  regterhand  der 
gemeenschap  wilden  reiken.  En  die  gemeenschap  was  nog  verre 
van  zeer  intiem  te  zijn ;  men  verstond  zich  slechts ,  de  een  zou 
zich  tot  de  Joden,  de  ander  tot  de  Heidenen  keeren,  hetgeen 
ook  nog  geheel  iets  anders  is  dan  de  volkomene  eenstemmigheid , 
waarmede  volgens  de  Handd.  niet  slechts  den  Christenen  uit  de 
Heidenen,  maar  zelfs  den  Christenen  nit  de  Joden  geen  jok 
zon  worden  op  den  hals  gelegd.  Men  ziet  het ,  volgens  Paulus , 
is  het  erkennen  vaii  de  bestaanbaarheid  van  een  onafhankelijk 
en  zelfstandig  Christendom  uit  de  Heidenen,  in  den  geest  des 
grooten  Apostels,  slechts  eene  concessie  van  de  zijde  der  overige 
Apostelen,  niets  meer.  Hoe  zullen  wij  echter  de  besnijdenis 
van  Timotheus  (Hand.  XVT :  3)  met  Gal.  II  ooit  kunnen  rij- 
men! Hoe,  dezelfde  Paulns,  die  den  Joden  niets  toegeeft,  die 
Titus  niet  besneden  wil  hebben,  om  zijne  vrijheid  in  Christus 
niet  te  verloochenen ,  zal  **om  der  Joden  wiP  Timotheus  laten  be- 
snijden P  Onmogelijk.  En  vinden  wij  van  het  besluit  der  Je- 
rusalemsche  Sjnode,  zich  te  onthouden  van  afgodenoffer,  het 
gestikte,  het  bloed  en  de  hoererij,  eenige  melding  gemaakt  bij 
Paulns?    Men  was  overeengekomen,  dat  Paulus  en  de  anderen 
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dit  besluit  overal  zouden  bekend  maken,  en  zich  naar  dien 
regel  zouden  gedragen.  Paulus  evenwel  zegt  eenvoudig  (Gal. 
II:  10)  dat  men  alleenlijk  afsprak,  de  armen  te  gedenken.  Ook 
Gap.  Y  waar  de  Joodsche  vooroordeelen  bestreden  worden,  had 
een  enkel  beroep  op  dit  besluit,  te  Jerusalem  genomen,  als  op 
een  compromis  tusschen  de  Joodsche  en  de  Heidensche  Chris- 
tenen, een  groot  nut  gehad.  En  1  Cor.  VIII  zou  Pauks, 
ware  dit  besluit  werkelijk  uitgevaardigd,  van  het  afgodenoffei 
te  eten,  moeijelijk  van  als  eene  op  zich  zelve  indifferente  saak 
hebben  kunnen  spreken ,  daar  zulks  niet  te  doen ,  juist  de  voor- 
waarde was,  waarop  de  gemeenschap  tusschen  Joden- en  Heiden- 
Christenen  tot  stand  was  gekomen. 

Hand.  XVIII  levert  meer  dan  eené  moeijelijkheid  op.  De 
zelfstandige,  de  vrije,  de  boven  de  wet,  als  bedeeling  der  ver- 
doemenis, verhevene  Paulus,  zal  eene  gelofte  doen,  zoo  geheel 
aan  Joodsch  bijgeloof  ontleend  (vs.  18) ,  hij  zal  zeggen ,  dat  hij 
gantschelijk  verpligt  is,  het  toekomende  feest  te  Jerusalem  te 
houden  ?  Hand.  XX :  26  geeft  een  gansch  ander  motief  voor 
de  Jerusalemsche  reis  dan  Rom.  XV  :  25.  Wij  zijn  genaderd 
tot  Hand.  XXI,  dat,  zoo  het  historische  waarheid  behelst, 
Paulus  niet  meer  of  minder  dan  als  een^  karakterlooze  of  als 
een^  huichelaar  doet  voorkomen.  Te  Jerusalem  ontvangt  Pauins 
den  navolgenden  raad:  (vs.  22)  ''gij  ziet,  broeder,  hoe  vele 
duizenden  van  Joden  er  zijn ,  die  gelooven ,  en  zij  gijn  alle 
ijveraars  voor  de  wei^  en  zij  zijn  aangaande  u  berigt,  dat  gij 
al  de  Joden,  die  onder  de  Heidenen  zijt,  leert  van  Mozes  af 
te  vallen,  zeggende^  dat  zij  de  kinderen  niet  zouden  besnijden, 
noch  naar  de  wijzen  (der  wet)  wandelen.  Wat  is  er  dan  te 
doenp  Het  is  dus  noodig,  dat  de  menigte  te  zamen  kome; 
want  zij  zullen  hooren,  dat  gij  gekomen  zijt.  Doe  dan  hetgeen 
wij  u  zeggen :  Wij  hebben  vier  mannen ,  die  eene  gelofte  gedaan 
hebben ,  neem  dezen  tot  u ,  en  heilig  u  met  hen ,  en  doe  de  on- 
kosten nevens  hen,  opdat  zij  het  hoofd  bescheeren  mogen;  en 
allen  mogen  weten,  dat  er  niet  ia  aan  ketgene  waarvan  z^, 
aangaande  n  berigt  zijn ;  maar  dat  gij  alzoo  toandelt ,  dai  gg 
ook  zelf  de  wet  onderAoudt, . . .  Toen  nam  Paulus  de  mannen 
tot  zich  en  den  dag  daaraan  Paulus  met  hen  geheiligd  zijndei 
ging  hij  in  den  Tempel  en  verkondigde,  dat  de  dagen  der  hei- 
liging vervuld  waren,  (blijvende  daar)  tot  dat  voor  een  i^Hjk 
van  hen  de  offerande  opgeofferd  was.^^     Nog  eens,  is  dithisto- 
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rische  waarheid,  wat  moeten  wij  dan  van  een^  man  als  Paulus 
denken?  Hij  bewilligt  in  het  vervullen  van  eene  plegtigheid, 
waarvan  de  beteekenis  is ,  dat  zij  aan  het  volk  moet  toonen  en 
bewijzen,  dat  hij  de  besnijdenis  niet  verbiedt,  hij  die  gezegd 
had,  dat  met  het  besnijden  het  kruis  van  Christus  vernietigd 
wordt,  dat  er  niets  waar  was  van  hetgeen  aangaande  hem  (on- 
getwijfeld, gelijk  wij  weten,  naar  waarheid)  berigt  was,  ja  dat 
hij  zelf  NB.  de  wet  onderhield.  Hier  schijnt  een  beslissend 
alternatief  aanwezig  te  zijn.  Zoo  wij  nog  eenig  begrip  hebben 
van  de  meest  alledaagsche  eerlijkheid  en  goede  trouw,  moeten 
wij  bf  aannemen,  dat  het  berigt  der  Handd.  slechts  is  opgesteld 
om  Paulus  in  een  daglicht  te  stellen,  gunstiger  voor  de  Joden, 
bf  wij  zijn  verpligt  alle  achting  te  ontzeggen  aan  een^  Apostel, 
die  zijne  heiligste  grondbeginselen  op  kan  geven  om  eenige 
moeijelijkheden  te  voorkomen.  En  dit  laatste  mogen  wij  niet 
doen,  dus  het  eerste  wordt  noodzakelijk:  een  derde  schijnt  hier 
onmogelijk.  Paulus  zou  de  besnijding  niet  verboden  hebben? 
Paulus  de  wet  hebben  gehouden  ?  Gal.  Y  antwoordt :  Staat  dan 
in  de  vrijheid  met  welke  ons  Christus  vrijgemaakt  heeft,  en 
wordt  niet  wederom  met  het  jok  der  dienstbaarheid  bevangen. 
Ziet,  ik  Paulus  zeg  u,  zoo  gij  u  laat  besnijden,  dat  Christus 
u  niet  nut  zal  zijn ,  ik  betuig  wederom  eeti  iegelijk  mensch  (dus 
ook  den  Jood),  die  zich  laat  besnijden  (en  dus  ook  die  zijne 
kinderen  laat  besnijden),  dat  hij  een  schuldenaar  is  de  geheele 
wet  te  doen.  Christus  is  u  ijdel  geworden.  —  En  ik,  Broe- 
ders, indien  ik  nog  de  besnijdenis  predik,  waarom  word  ik 
nog  vervolgd?  Zoo  is  dan  de  ergenis  des  kruises  vernietigd." 
Zie,  van  deze  en  dergelijke  uitspraken  en  leeringen  mogen  de 
Joden  gehoord  hebben.  Nu  komt  Paulus  in  hun  midden  en 
begint  met  te  zeggen,  dat  er  van  al  hetgeen  zij  gehoord  heb- 
ben geen  woord  waar  is!  Paulus,  heeft  hij  dit  gezegd,  had 
waarlijk  wel  regt  Petras  van  veinzerij  te  beschuldigen !  En 
bovendien,  het  kostte  voorwaar  weinig  moeite  om  tegenover  de 
Heidenchristenen,  de  Galaters  bijv.,  heftig  uit  te  varen  tegen 
de  Mozaïsche  wet,  tegen  de  bedeeling  der  verdoemenis,  maar  het 
kwam  er  vooral  op  aan  dit  te  doen,  tegenover  en  in  het  midden 
van  die  duizenden  Joden-christenen,  tegenover  die  ijveraars  voor 
de  wet,  tegen  over  de  Joden.  Maar  neen,  volgens  de  Handd. 
zwicht  de  ijveraar  tegen  de  wet  voor  de  ijveraars  voor  de  wet 
en  zwicht  op  lafhartige  wijze.    Al  ware  dit  het  eenige,  het  zou 
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genoeg   zijn   om   het   ons   moeijelijk  te  maken,   de  Handd. 
een  volkomen  historiacb  geschrift  aan  te  meiken. 

De  Pauliis  der  Handelingen  schijnt  over  het  algemeen  voor 
een  leugen  om  best  wil  niet  bevreesd  te  zijn.  Want,  nadat 
hij  eerst  de  Joden  bedrogen  heeft,  ontziet  hij  zich,  ter  verant- 
woording geroepen  voor  Phariseërs  en  Sadduceërs,  in  het  minst 
niet  te  beweereu,  dat  hij  geoordeeld  wordt  over  zijn  geloof  aan 
de  opstanding  der  dooden.  Wij  weten  wederom,  dat  dit  niet 
waar  was,  daar  de  toorn  der  Joden  tegen  hem  ontstoken  was, 
uitsluitend  wegens  zijne  vermeende  minachting  van  de  Mozaïsche 
wet.  En  waartoe  die  leugen?  Alleen  om  zich  uit  het  gedrang 
te  helpen.  Een  Paulus,  die  zich  met  een  leugen  uit  het  ge- 
drang helpt  1  Waarlijk,  na  deze  dubbele  onwaarheid,  begrijpen 
wij  naauwelijks  waarom  P.  terstond  eene  verschijning  van  den 
Heer  moest  ontvangen,  om  hem  te  zeggen:  Heb  goeden  moed, 
want  gelijk  gij  te  Jerusalem  van  mij  getuigd  heb,  alzoo  moet 
gij  ook  te  Bome  getuigen.  En  wat  had  hij  dan  te  Jerusalem 
getuigd?  primo:  dat  hij  de  besnijdenis  in  eere  hield  en  secundOf 
dat  hij  geoordeeld  werd  om  de  opstanding  der  dooden. 

Handd.  XXIV:  14,  maakt  Paulas  geene  zwarigheid,  te  zeg- 
gen, dat  hij  gekomen  was  om  te  aanbidden  te  Jerusalem.  In 
dezelfde  rede  verbloemt  hij  (voor  het  minst  I)  wederom  den  wa- 
ren stand  der  zaken  door  te  beweren,  dat  hij  den  God  der 
Vaderen  dient,  geloovende  alles  wat  in  de  wet  en  profeten  ge- 
schreven was,  hebbende  hoop,  dat  er  eene  opstanding  der  doo- 
den wezen  zal.  Datzelfde  vermijden  van  de  zaak  waarop  eigen- 
lijk alles  aankwam ,  vinden  wij  eindelijk  voor  Agnppa  en  hoe 
kan  Paulus  zich  verlagen  om  tegenover  zulk  een^  elendeling  als 
Agrippa  zich  zoo  gelukkig  te  achten,  zijne  zaak  te  kunnen 
verdedigen.  En  hoe  verantwoordt  hij  zich  ?  Komt  hij  voor  zijne 
zaak  openlijk  uit?  Volstrekt  niet.  Hij  zegt  eenvoudig  aan  de 
vervulling  van  de  hope  van  Israël  te  gelooven  en  wel  in  Chris- 
tus. Maar  daar  geloofden  velen  zijner  vervolgers  aan.  Immers 
zegt  iemand  (Hand.  XXI:  20),  dat  er  vele  duizenden  van  Joden 
zijn,  die  gelooven^  maar  ijveren  voor  de  wet.  Het  al  of  niet 
ijveren  voor  de  wet,  dat  was  het  groote  punt,  maar  daarover 
komt  geen  woord  van  Paulus'  lippen,  en  de  onverschrokken 
Paulus,  de  moedige  kampvechter  der  vrijheid  stelt  hier,  altijd 
volgens  de  Handd.,  al  zijne  liberale  overtuigingen  stillekens  ter 
zijde,  om  zich  zoo  orthodox-joodsch  mogelijk  te  toonen.    Kan 
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die  Paulns  zonder  blozen  blijven  zeggen,  dat  zijn  eenig  stre- 
ven was,  eene  onergerlijke  conscientie  te  bewaren  voor  God  en 
de  menschenP 

Wat  Iaat  zich  tegen  dit  resumé  der  Tubingsche  kritiek  in- 
brengen? Wat  heeft  Lechler  beproefd  om  de  gewigtige  uitspra* 
ken  dezer  kritiek  te  ontzënnwen? 

Niets. 

Het  mag  onnoodig  heeten  bij  LechUr's  arbeid  langer  stil  te 
staan,  waarvan  wij  de  betrekkelijke  waarde,  reeds  door  Dr.  van 
Oosterzee  uitnemend  aangetoond,  gaarne  erkennen,  maar  die 
ODS,  aangaande  de  cardo  rei,  onbevredigd  laat. 

Hoe  het  boek  beantwoordt  aan  zijn^  titel  en  in  hoeverre  het 
ons  een  wetenschappelijke  d.  i.  historisch-kritische  beschrijving 
geeft  van  het  apostolische  tijdvak,  mogen  anderen  beslissen. 

Wij  beweeren  natuurlijk  geenszins  dat  de  oplossing  dezer 
zwarigheden  onmogelijk  moet  worden  geacht.  Wij  meenen  alleen 
bescheidenlijk,  dat  de  bevredigende  oplossing  nog  niet  gegeven 
is  en  gelooven  ook,  dat,  even  als  zulks  het  geval  is  geweest 
voor  de  betrekking  tusschen  den  brief  aan  de  Hebr.  en  dien 
van  Jacobus,  het  tot  bevestiging  van  ons  geloof  dienstiger  is, 
de  historische  bezwaren,  in  de  Schrift,  uittespreken  dan  te  ver- 
heelen. 

A.  P. 
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Étudei  ShUloire  reUgieitêe  par  Sm.  SAia».  MenAn  dt 
VInaiitut.    Paris.    1857. 

Wat   waarlijk   geroot   ia  i),  laat   zich    van   zeer  verschillende 
gezigtspunteii  beechouwen.    Die  gezigtapnnten  vcrmtieideren  Qui 
mate   de   meiiachelijke  geeat   zicli   ontwikkelt.     Alle   menscben 
bewonderen    het   waarlijk   groote,    maar   iedere   mensch,   iedere 
eeaw    bewondert    het    om    verschillende  redenen.     Die  ndeooi 
zijn   voor  het  individo  afhankelijk  van  den  trap  zijner  besch»- 
viog,  voor  de  eeaw  van  de  diepte  dei  opvatting,  waarmede  zij 
het  verleden  weet  te  begrijpen.     Deelen  de  ouden  of  degeleet- 
den   der   zeventiende   eenw  ons  mede,    wat  zij  in  Hometos  be- 
wonderen,   verwonderd   ataan    wij   over   hun    gebenzel.     Hunne 
bewondering  voor  HoinernB  deelen  wij,  maar  op  geheel  verschil- 
lende gronden.     Met   regt   glimlacht    het  geleerde  Daitschland 
over    de   t^enstrijdigheden    en    den    onzin   die  een  Boasnet  en 
Chateaubriand  in  den  Bijbel  juiat  als  schoonheden  roemen,  minT 
'~~~ft   zij   ook   al  een'  anderen  oorsprong,  niet  minder  levendig 
)e  bewondering,  die  door  Herder  en  Ewald  voor  de  gevijde 
iriften  gekoesterd  wordt.   Indedaad,  hoe  meer  men  de  wereld 
het   verledene    vrij    van   alle   conventioneele  denkbeelden  en 
iiooideelen   leert  beschouwen ,  hoe  meer  schoonheden  men  er 
ontdekken  zal.  In  dien  zin  kan  men  zelfs  zeggen,  dat  kennii 
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de  eerste  voorwaarde  is  voor  eene  ernstige  bewondering.  Uit 
den  schijnbaar  zoo  verwoestenden  arbeid  der  nieuwere  weten- 
schap is  Jernsalem  schitterender  en  schoener  dan  ooit  te  voor- 
schijn gekomen.  De  vrome  verhalen ,  die  onze  kindschheid  streel- 
den, zijn,  dank  eener  gezonde  aitlegknnde,  hooge  waarheden  voor 
ons  geworden ,  en  eerst  aan  ons ,  ons  die  -Jernsalem  in  hare 
ware  schoonheid  aanschouwen,  ons  die  het  regt  der  kritiek 
hebben  uitgeoefend,  eerst  ons  is  het  gegeven,  met  nadruk  uit- 
teroepen:  onze  voeten  staan  in  uwe  poorten,  o  Jerusalem! 

Slaan  wij  de  ontwikkeling  van  den  Uebreeuwschen  geest  in 
haar  geheel  gade ,  zoo  treft  ons  terstond  dat  karakter  van  hooge 
voortreffelijkheid,  dat  zijne  voortbrengselen  met  regt  klassiek 
maakt,  in  denzelfden  zin,  waarin  de  kunststukken  van  Grie- 
kenland en  Rome  aanspraak  hebben  op  dien  naam.  Aan  Israël 
is  onder  al  de  volken  van  het  Oosten,  bij  uitsluiting,  het  voor- 
regt  ten  deel  gevallen  eene  litteratuur  te  vormen,  die  voor  de 
geheele  wereld  geschikt  mag  heeten.  Buiten  twijfel  is  zij  schooui 
de  poësie  der  Vedas,  en  toch,  die  eerste  zangen  van  een  ras, 
waartoe  ook  wij  behooren,  zullen,  in  de  uitdrukking  van  ons 
godsdienstig  gevoel ,  nooit  de  psalmen  kunnen  vervangen ,  schoon 
deze  juist  het  werk  zijn  van  een  volksras,  zoo  verschillend  van 
het  onze.  De  letterkunde  van  het  Oosten  kan  in  het  algemeen 
slechts  door  geleerden  worden  gelezen  en  gewaardeerd;  de  He- 
breen wsche  litteratuur  daarentegen  is  de  Bijbel,  het  hoek  bij 
aitnemendheid ,  gelezen  door  iedereen;  millioenen  kennen  geene 
andere  poësie,  dan  die  hun  uit  dien  Bijbel  tegenklinkt.  Het 
is  waar,  die  verwonderlijke  bestemming  van  den  Bijbel  wordt  ten 
deele  verklaard  uit  de  godsdienstige  omwentelingen,  die,  sedert 
de  zestiende  eeuw,  de  boeken  der  Hebreeuwen  als  de  bron  van 
alle  Godsopenbaring  hebben  doen  beschouwen ;  maar  dit  neemt 
niet  weg ,  dat  die  boeken ,  ware  hun  inhoud  niet  van  algemeen 
menschelijk  belang  geweest,  nooit  het  lot  zouden  hebben  on- 
dergaan, dat  hun  nu  te  beurt  is  gevallen.  Bij  het  Israëlitische 
volk  alleen  trof  men,  in  het  Oosten,  eenig  denkbeeld  aan  van 
smaak,  van  maat  en  evenredigheid.  Even  als  Griekenland,  be- 
zat Israël  het  talent  om  zich  zijne  denkbeelden  helder  voor  te 
stellen  en  ze  uit  te  drukken  in  een  vorm,  die  door  juistheid  en 
volmaaktheid  evenzeer  uitmuntte;  het  was  juist  door  dien  vorm 
dat,  wat  het  hoofd  en  hart  van  Israël  vervulde,  zich  aan  het 
gansche  menschelijke  geslacht  gemakkelijk  liet  mededeelen. 

L  Jg.  22 
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Dien  ten  gevolge  is  ook  de  geschiedenis  van  Israël  meer 
dan  eenig  andere  populair  geworden ,  en  evenwel  is  de  geschie- 
denis der  Joden  het  laatst  van  allen  begrepen.  ledere  littera- 
tuur ,  die  den  grondslag  vormt  van  bepaalde  godsdienstige  over- 
tuigingen, verkrijgt  altijd  eene  starre  physionomie,  evenals  het 
dogma,  dat  op  haar  gebouwd  is.  Zij  verliest  haar  wezenlijk, 
haar  natuurlijk  aanzien  en  wordt  eene  conventioneele  symboliek, 
die  voor  de  vreemdste  beweeringen  argumenten  leveren  moet. 
Zoo  heeft  Sossuet  in  de  geschiedenis  van  het  volk,  dat  zich 
steeds  het  sterkst  tegen  de  monarchie  gekant  heeft,  eene  regt- 
vaardiging  gevonden  van  de  staatkunde  van  Lodewijk  XIV; 
zoo  heeft  een  ander  in  diezelfde  geschiedenis  de  theocratie,  een 
ander  weder  de  republiek  gezien.  Eerst  aan  Duitschland.  is  het 
gelukt ,  om  met  die  gaaf  van  intuïtie ,  die  het  vooral  voor  de 
oudste  tijden  zoo  bij  uitnemendheid  bezit,  de  waarheid  te 
vinden.  Duitschland  heeft  de  geschiedenis  van  het  Joodsche 
volk  op  dezelfde  lijn  gebragt,  waarop  alle  andere  geschiede- 
nissen zich  bevinden^  Het  heeft  die  geschiedenis  beschreven  niet 
overeenkomstig  met  eenige  vooraf  vastgestelde  theologische  in- 
zigten,  maar  overeenkomstig  met  de  eischen  eener  kritische  en 
grammaticale  studie  der  bronnen.  De  bijbelsche  exegese  van 
Duitschland,  een  gebouw,  met  onvergelijkbare  vastheid  van 
methode  en  verwonderlijke  orde,  steen  voor  steen,  opgetrokken, 
is  zonder  twijfel  een  meesterstuk  van  het  Duitsche  genie,  en 
het  volmaaktste  model,  dat  men  zich  voor  alle  andere  takken 
der  philologie  kiezen  kan.  Reeds  eenige  jaren  vóór  de  Her- 
vorming, is  de  kennis  van  het  Hebreeuwsch  als  het  ware  een 
privaat  grondgebied  van  Duitschland  geweest,  een  grondgebied, 
dat  aan  het  Duitsche  volk  nooit  ontvreemd  beeft  kunnen  wor- 
den. In  de  17^®  en  18^®  eeuw  werd  in  Frankrijk  de  kritiek 
door  de  kleingeestigheid  der  Godgeleerden  tegengehouden  of 
misleid  door  de  historische  onkunde  van  de  school  van  Voltarie. 
Middelerwijl  deed  de  kritiek  in  Duitschland  reuzenschreden, 
zoo  zelfs  dat  men,  na  den  arbeid  van  mannen  als  Michaëlis, 
Eichhorn,  BosenmüUer,  de  Wette,  VViuer,  Gesenius,  de  stadie 
van  het  Hebreeuwsch  voor  voltooid  mogt  houden. 

In  de  laatste  jaren,  evenwel,  heeft  Ewald  door  talrijke  geschrif- 
ten maar  allermeest  door  zijne  voortreffelijke  geschiedenis  ran 
het  volk  Israëls  bewezen,  dat  de  kritiek  op  dat  gebied  haren 
grooten  rol  nog  niet  heeft  uitgespeeld.    Door  zijn'  stouten  bbk, 
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zijn'  doordiragenden  geest,  zijne  schitterende  verbeelding,  zijn 
diep  godsdienstig  en  dichterlijk  gevoel,  heeft  Ewald  verre 
overtroffen  allen,  die  voor  hem  zich  met  de  Hebreeuwsche  ge- 
schiedenis en  letterkunde  hebben  bezig  gehouden.  Het  is  waar, 
eenige  kleine  vlekken  ontsieren  zijne  zeldzame  verdiensten.  De 
spitsvondigheid  zijner  beschouwingen  ontaardt  vaak  in  haar- 
kloverij;  niet  altijd  weet  hij  zich  ter  juister  ure  in  zijne  gissin- 
gen te  bedwingen;  de  oorsprong  van  Israël,  het  aartsvaderlijk 
tijdvak,  de  allereerste  verhalen  worden  te  vaak  op  al  te  wille- 
keurige wijze  behandeld ,  terwijl  hij  er  mythologische  analogiën 
bijhaalt,  die  aan  den  geest  der  Hebreenwen  geheel  vreemd  zijn. 
Het  tafreel,  dat  Ewald  ons  ophangt  van  de  laatste  eeuwen  van 
het  Joodsche  volksbestaan,  van  die  eeuwen,  die  de  optreding 
van  het  Christendom  voorafgaan  en  voorbereiden,  vertoont  ook 
menigmaal  de  sporen  van  zijne  eigenaardige  denkbeelden  over 
godsdienst  en  wijsbegeerte;  doch  het  zijn  denkbeelden,  waaraan 
zeker  niemand  groote  oorspronkelijkheid  ontzeggen  zal  en  waar- 
in Ewald  eene  soort  van  christelijk  fanatisme  met  het  meest  on- 
verheelde  rationalisme  meent  te  kunnen  overeenbrengen.  Het  uit- 
muntendste  gedeelte  van  Ewalds  werk  is  dat,  waarin  hij  den  tijd 
beschrijft,  die  tusschen  8amuel  en  de  Maccabeeuwen  verloopen 
is,  den  echten  Hebreeuwschen  tijd.  De  geschiedenis  van  David 
en  van  Salomo,  de  rol  der  propheten,  de  verschillende  gods- 
dienstige omwentelingen  uit  het  tgdvak  der  koningen ,  de  jaren 
der  gevangenschap,  het  karakter  der  Hebreeuwsche  poësie  en 
vooral  der  psalmen,  dat  alles  is  meesterlijk  uiteengezet.  Hier 
en  daar  zuilen  wel  eenige  punten  nader  en  beter  worden  toe- 
gelicht, maar  wat  de  conceptie  van  het  geheel  betreft,  het  is 
onmogelijk,  Ewald  daarin  te  overtreffen. 

I. 

Daar  is  een  preliminaire  kwestie,  welker  oplossing  aan  de  be- 
handeling van  alle  andere  vraagstukken  in  Israëis  geschiedenis 
vooraf  moet  gaan.  Zij  is  deze:  hoe  ontstonden  de  eerste  ge- 
denkstukken der  Hebreeuwsche  geschiedenis  en  vooral  de  vijf 
ondste  boeken,  die  men  onder  den  gemeenschappelijken  naam 
van  Pentateuch  pleegt  te  vereenigen P  Eene  hypothese,  die 
in  de  vorige  eeuw  als  een  gewaagde  paradox  werd  voorgesteld, 
volgens  welke  de  Pentateuch  uit  eene  vereeniging  zou  zijn ,  ont- 
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staan  uit  onderscheidene  geschiedkundige  fragmenten ,  allen  van 
verschillenden  oorsprong,  wordt  thands  door  alle  verlichte  kritici 
van  Duitschland  aangenomen.  Het  onderscheid  tusschen  het 
wezen  (Ie  fond)  en  den  vorm,  waarop  het  bij  het  ondersoeken 
der  oudste  letterkunde  zoo  bijzonder  aankomt,  moet  vooral  bij 
de  behandeling  der  Hebreen wsche  litteratuur  niet  uit  het  oog 
worden  verloren,  omdat  zij,  meer  dan  eenig  andere,  bewerkin- 
gen van  de  tweede  en  derde  hand  heeft  ondergaan.  Mee  mag 
bijv.  beweeren,  dat  de  boeken  van  Exodus  en  Numeri  ons  ge- 
heel authentieke  berigten,  door  tijdgenooten  opgesteld,  doen 
toekomen ,  berigten  die  ons  den  toestand  en  de  handelingen  yan 
Israël  in  de  woestijn  mededeelen,  maar  daaruit  mag  men  nog 
niet  opmaken,  dat  Exodus  en  Numeri  uit  den  tijd  van  Israëls 
omzwerving  in  de  woestijn  afkomstig  zijn.  De  laatste  redaktie 
van  de  boeken,  die  de  oude  geschiedenis  van  Israël  behelzen, 
heeft  zeker  niet  vroeger  dan  in  de  8'^  eeuw  v66r  onze  tijdie- 
kening  plaats  gehad;  naast  oude  fragmenten,  die  bijna  onge- 
schonden bewaard  zijn  gebleven,  kunnen  er  in  die  boeken  stuk- 
ken zijn  van  zeer  veel  later  datum  en  welker  behandeling  het 
aanwenden  van  geheel  verschillende  kritische  beginselen  nood- 
zakeUjk  maakt 

De  geleerde  navorschers  en  philologen,  die  zich  in  Dnitsch- 
land  met  de  oplossing  van  deze  moeljelijke  kwestie  bezig  hon- 
den, hebben  zeer  goed  begrepen,  waar  zij  de  analogie  moesten 
zoeken  van  de  wetten,  die  de  verschillende  gedaanteverwisse- 
lingen van  de  historische  boeken  der  Hebreeawen  hebben  be- 
heerscht  Zij  hebben  die  wetten  gezocht  bij  de  arabisohe  ge- 
schiedschrijvers. Indedaad,  wanneer  men  de  verschillende  klauen 
van  Musulmansche  historici  met  elkander  vergelijkt,  ziet  men 
terstond,  dat  zij  allen  dezelfde  historische  grondstof  behandelen , 
waarvan  wij  de  eerste  redaktie  bezitten  in  de  chroniek  yan 
Tabari.  Het  werk  van  Tabari  is  zelf  niet  anders  dan  eene  ver- 
samding  van  traditien,  zonder  eenig  oordeel  des  onderscheids 
bg  elkander  gevoegd,  vol  van  herhalingen,  tegenstrijdigheden, 
verwringing  van  den  natuurlijken  loop  der  dingen.  Bij  Ihn-Al- 
Athir,  die  eene  latere  redaktie  verraadt,  is  het  verhaal  meer  door- 
loopend, zijn  de  tegenstrijdighedoi  vermeden,  kiest  de  verhaler 
eens  vooral  de  overlevering,  die  hem  de  waarsch^nlijkste  yoor- 
komt,  terwijl  hij  de  anderen  stilzwijgend  voorbijgaat.  Nieuwere 
seggingawijzen  zijn  hier  en  daar  ingelaacht,  maar  in  den  grond 
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der  zaak  hebben  wij  toch  het  zelfde  verhaal  als  dat  van  Tabari , 
met  eenige  varianten  en  ook  eenige  ongerijmdheden,  die  na- 
tuurlijk moesten  ontstaan,  zoodra  de  latere  bewerker  den  tekst, 
dien  hij  voor  zich  had,  niet  goed  begreep.  Ibn-Khaldoun, ein- 
delijk, vermengt  met  zijn  verhaal  zijne  persoonlijke  inzigten,  en 
door  zijne  beschrijving  ziet  men  duidelijk  zijne  eigene  overtui- 
ging, zoowel  als  het  doel,  door  hem.  beoogt,  heenschemeren. 
Zijne  geschiedenis  is  geheel  en  al  gerangschikt,  aangevuld  en 
gezien  door  het  prisma  van  de  denkbeelden  van  den  Schrijver. 
De  Hebreeuwsche  historiografie  is  dezelfde  ontwikkelingsstadiën 
doorgegaan.  Deuteronomium  vertoont  ons  de  geschiedenis  in 
hare  laatste  periode,  de  geschiedenis  bewerkt  met  een  oratorisch 
doel,  waarin  de  Schrijver  niet  slechts  wil  verhalen  maar  ook 
stichten.  De  vier  voorgaande  boeken  vertoonen  zelfs  duidelijk 
de  naden,  waarmede  de  oude  fragmenten  aan  elkander  zijn  gezet, 
om  er  een  doorloopend  geheel  van  te  vormen.  Men  kan  over 
de  verdeeling  dezer  fragmenten  twisten,  evenzeer  als  over  het 
getal  en  den  aard  der  latere  overwerkingen  —  en  men  moet 
zelfs  toegeven,  dat  Ewald,  met  al  te  veel  gestrengheid  en  conse- 
quentie op  deze  punten  te  werk  gaande,  de  grenzen  eener  ern- 
stige kritiek  te  buiten  is  gegaan ;  —  maar  toch  kan  men  over 
de  wijze  niet  meer  in  twijfel  zijn,  waarop  de  Pentateuch  en 
het  boek  van  Josua  tot  den  vorm  zijn  gekomen,  waarin  zij  zich 
thands  bevinden.  Het  is  duidelijk  dat  een  Jehovist  de  laatste 
hand  aan  het  groote  historische  werk  heeft  gelegd,  terwijl  hem 
hierbij  een  elohistisch  geschrift  ten  grondslag  verstrekte.  Yan 
dit  laatste  kan  men  de  wezenlijkste  bestanddeelen  heden  ten 
dage  nog  gemakkelijk  wedervinden.  Het  gevoelen  nu,  dat  aan 
Mozes  de  redaktie  van  de  Pentateuch  toeschrijft,  staat  bui- 
ten de  kritiek  en  wij  houden  er  ons  niet  meer  mede  bezig:  ook 
is  dit  gevoelen  betrekkelijk  zeer  modern,  en  het  is  stellig  uit- 
gemaakt, dat  de  oude  Hebreeuwen  er  nooit  aan  gedacht  heb- 
ben hunnen  grooten  wetgever  ook  als  historieschrijver  te  be- 
schouwen 1).  De  verhalen  der  vroegste  tijden  waren  voor  hen 
veeleer  geheel  onpersoonlijke  boeken,  waarmede  geen  enkele 
auteursnaam  verbonden  was. 


1)  Het  gevoelen,  dat  Mozes  de  antenr  is  van  den  Pentatench  scbïjnt  v<$6r  de  chris^ 
lelijke  jaartelling  in  het  geheel  niet  aangenomen  te  z^'n  geweest ;  de  Wette  gelooft 
zelfs,  dat  het  bij  het  begin  onzer  christeliüke  jaartelling  nog  geen*  algemeenen  bijval 
Tond. 
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Zoo  ontstond  dan  het  fdndamenteele  geschrift  Tan  de  He- 
breeawsche  annalen,  het  geschrift,  dat  door  Ewald  het  boek  dei 
oorsprongen  genoemd  wordt.  Bondom  dit  boek  groepeerden  zich 
achtereen Tolgens  de  annalen  der  Bigters,  der  Koningen,  der  bal- 
lingschap ,  tot  op  den  tijd  Tan  Alexander.  Geen  Tolk  der  aarde 
kan  zich  beroemen  zulk  een  ToUedige  geschiedenis,  zulke  gere- 
geld bijgehoudene  archiTcn  te  bezitten.  Want,  waar  men  vooral 
op  moet  letten ,  de  omwerkingen  Tan  den  Torm  hebben  nooit  veel 
nadeel  gedaan  aan  het  fond^  zoodat  de  aldus  te  zamen  veree- 
nigde  fragmenten,  —  nu  daargelaten  of  hun  inhoud  historisch 
of  legendarisch  zijn  —  de  waarde  hebben  Tan  oorspronkelijke 
documenten.  Naar  alle  waarschijnlijkheid  behelst  de  Pentateuch 
berigten,  die  ontleend  zijn  aan  archiTen,  weleer  in  het  bezit  ?8u 
Israëls  naburen :  biJT.  de  geschiedenis  Tan  den  oorlog  Tan  de  ira- 
neesche  koningen  tegen  de  koningen  Tan  Siddim ,  waarin  Abra- 
ham  als  een  vreemdeling  Tooikomt,  —  Abraham  de  Hebreeuw^ 
die  de  eikenbosêchen  bewoonde  van  Mambré  en  Jmorthiet;  —  de 
genaologien  der  Edomieten,  het  wonderlijke  sjnchronisme  in  de 
Terwarring  Tan  de  stichting  Tan  Hebron  en  de  stiohting  van 
Tanis  in  Egypte.  Zelfs  de  eerste  bladzijden,  die  de  ante-delu- 
Tiaansche  tijden  beschrijven,  hoe  mythologisch  zij  er  ook  uitzien, 
behelzen  zonder  twijfel  documenten ,  die  ons  al  zeer  nabij  bren- 
gen aan  den  oorsprong  Tan  het  menschdijke  geslacht. 

Het  is  onmogelijk,  Israël  goed  te  begrijpen,  dan  wanneer  men 
het  in  zijn'  zamenhang  beschouwt  met  dien  groep  Tan  Tolker^, 
waartoe  het  behoort,  ni.  met  den  semitisehen  stam,  waarvan 
Israël  de  Terhevenste  en  zuiverste  tak  is.  Het  mag  als  een  der 
meest  wezenlijke  resultaten  Tan  de  moderne  philol(^e  beschouwd 
worden,  dat  zij  heeft  aangetoond,  hoe  er  door  de  geschiedenis 
der  beschaTing  een  dubbele  stroom  gaat,  Toortgebragt  door 
twee  rassen,  die  zoo  wijd  mogelijk  Tan  elkander  Terschillen  in 
zeden,  in  taal,  in  geest;  aan  de  eene  zijde  het  indo-europeesche 
ras,  waartoe  de  edele  stammen  Tan  Indië  behooren  zoowel  als 
Tan  Fersië,  Tan  den  Caucasus  en  Tan  geheel  Europa;  aan  de 
andere  zijde  het  nu  eenmaal,  of4schoon  zeer  Terkeerdelijk,  zoo 
genoemde  Semitische  ras ,  dat  Tan  den  Euphraat  af  al  de  Tolken 
Tan  westelijk  en  zuidelijk  Asiè  omTat.  Van  het  indo-earo- 
peesche  ras  zijn  schier  al  de  groote  bewegingen  op  krijgskundig, 
op  staatkundig,  op  intellectueel  gebied  uitgegaan;  uit  het  Semi- 
tische   ras   is   de   godsdienstige   beweging   Toortgekomen.    Het 


D£   OE8CHIBDENT8   VAN    HBT   TOLK   ISKAëLS.  311 

indo-europeesche  ras ,  terwijl  zijn  oog  geopend  was  voor  de  on- 
eindige verscheidenheid  van  het  heelal,  is  uit  zich  zelf  niet 
tot  het  monotheïsme  gekomen.  Het  Semitische  ras  daarentegen, 
door  heldere  en  zekere  inzigten  geleid,  ontrukte  aan  de  godheid 
haren  geheim  zin  nigen  sluijer,  en  bereikte,  zonder  behulp  van 
reflectie  of  redeneering,  de  zuiverste  godsdienstige  vormen,  die 
de  meuschheid  nog  ooit  heeft  gekend.  Het  monotheïsme  is  in 
de  wereld  gebragt  door  het  semitisch  apostolaat,  in  dezen  zin; 
dat  zonder  het  Jodendom,  het  Christendom  en  het  Mohamme- 
danisme de  groote  menigte  de  dienst  van  eenen  eenigen  God 
nooit  klaar  zou  hebben  begrepen.  Deze  drie  groote  godsdien- 
stige bewegingen  (Jodend.,  Christend.,  Mohamm.)  zijn  drie  se^r 
mitische  feiten,  drie  takken  van  denzelfden  stam,  drie  wijzen 
die,  onderling  zeer  verschillende  in  schoonheid,  hetzelfde grond- 
denkbeeld  teruggeven.  Daar  zijn  slechts  weinige  mijlen  afstands 
tusschen  Jerusalem  en  Sinai,  tasschen  Sinai  en  Mecca. 

Wanneer  en  hoe  is  het  Semitische  ras  tot  het  denkbeeld  van 
de  eenheid  Gods  gekomen,  een  denkbeeld  dat  door  de  wereld 
op  het  gezag  harer  prediking  is  aangenomen  P  Ik  geloof,  dat  het 
door  oorspronkelijke  intuitie  en  sedert  den  aanvang  van  zijn 
bestaan  er  toe  is  opgeklommen.  Het  monotheïsme  is  geen  zaak, 
die  men  nit  kan  vinden.  Indie,  dat  Indie,  dat  zoo  diep  en  zoo 
oorspronkelijk  heeft  gedacht ,  heeft  het  tot  op  den  huidigen  dag 
nog  niet  gevonden;  al  de  kracht,  die  in  den  Griekschen  geest 
was  gelegen,  zou  niet  bij  magte  zijn  geweest  om,  zonder  me- 
dewerking der  Semitische  rassen,  de  menschheid  er  toe  op  te 
voeren.  Maar  evenzeer  moet  men  ook  toegeven,  dat  de  Semi- 
tische rassen  het  monotheïsme  nooit  zouden  hebben  gevat,  in- 
dien zij  het  niet  in  het  natuurlijkste  en  diepste  bewustzijn  van 
hunnen  geest  en  hun  hart  hadden  gevonden.  De  eerste  godsdien- 
sten van  het  indo-europeesche  ras  schijnen  niets  dan  natuur- 
godsdiensten geweest  te  zijn.  Het  waren  levendige  indrukken, 
op  het  ruischen  van  den  wind  door  de  bladeren,  op  het  mur- 
melen van  éen  stroom,  op  het  bruischen  der  zee  ontstaan,  die 
in  de  verbeelding  dier  kinderlijke  volkeren  gedaante  en  werke- 
lijkheid aannamen.  Het  indo-europeesche  ras  kwam  er  niet  zoo 
spoedig  toe  als  het  Semitische  om  zich  van  de  wereld  los  te 
maken.  Gedurende  een'  geruimen  tijd  aanbad  het  zijne  eigene 
gewaarwordingen,  en  tot  op  het  oogenblik,  waarop  het  door  de 
Semitische  godsdiensten    werd   ingew^d    in    zuiverder  denkbeeld 
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den  omtrent  het  goddelijke  wezen ,  was  zijne  godsdienst  slechts 
de  weerklank  van  de  natuur.  Het  Semitische  ras  daarentegen 
kwam  —  en  klaarblijkelijk  zonder  eenige  inspanning  —  tot 
de  notie  van  het  hoogste  wezen.  Deze  ontzettende  ontdekking 
was  voor  de  Semitische  volken  geenszins  de  uitkomst  van  eene 
langzame  ontwikkeling  en  wijsgeerige  reflectie:  neen,  het  was 
voor  hen  eene  hunner  eerste  notiën.  Hun  persoonlijk  bestaan 
wisten  zij  terstond  van  het  heelal  los  te  maken ,  en  nu  dit  had 
plaats  gegrepen  werd  de  middenterm  even  spoedig  gevonden, 
nl.  God,  schepper  van  het  heelal.  In  de  plaats  eener  bezielde, 
in  al  hare  deelen  levende  natuur,  vatte  zij  de  natuur  op,  indien 
ik  mij  zoo  eens  uit  mag  drukken,  als  een  wezen  zonder  ziel, 
zonder  vruchtbaarheid.  Welk  een  afstand,  welk  een  onderscheid 
is  er  niet  tusschen  die  eenvoudige  en  strenge  gedachte  van  een 
God,  geisoleerd  van  de  wereld,  van  eene  wereld  in  de  handen 
van  God  gekneed  als  een  pottebakkersvat,  en  de  indo-enro- 
peesche  theogonie,  die  de  geheele  natuur  bezielt  en  vergodde- 
lijkt, het  leven  opvat  als  een  strijd,  het  heelal  als  eene  voort- 
duiende  verandering,  en  die  alzoo  als  het  ware  in  de  goddelijke 
huishouding  de  menschelijke  denkbeelden  van  omwenteling  en 
vooruitgang  overbrengt! 

De  onverdraagzaamheid  der  Semitische  volken  is  het  noodza- 
kelijk gevolg  van  hun  monotheïsme.  De  indo-europeesche  volken 
v66r  hunne  bekeering  tot  de  Semitische  denkbeelden  (joodsche, 
christelijke  of  musulmansche)  hadden  hunne  godsdienst  nooit  als 
de  absolute  waarheid  opgevat,  maar  als  eene  soort  van  familie- 
of  caste-erfgoed.  Hierdoor  bleven  zij  vreemd  aan  alle  onver- 
draagzaamheid en  proselytisme:  men  vindt  dan  ook  bij  die  vol- 
ken vrijheid  van  denken,  een  geest  van  onderzoek  en  van  in- 
dividueele  navorsching.  De  Semieten,  daarentegen,  streefden  naar 
eene  godsdienst,  die  onafhankelijk  moest  zijn  van  landen  en 
provinciën.  Zij  moesten  dus  valsch  noemen  iedere  godsdienst, 
die  van  de  hunne  verschilde.  In  dezen  zin  behoort  de  onver- 
draagzaamheid bi]  het  Semitische  ras  geheel  te  huis.  Zelfs  mag 
men  die  onverdraagzaamheid  als  een  gedeelte  der  goede  en 
slechte  legaten  beschouwen,  die  door  dat  ras  aan  het  mensche- 
lijke  geslacht  vermaakt  zijn.  Het  buitengewone  phenomeen ,  dat 
de  musulmansche  overwinningen  ons  aanbieden,  zou  overal  on- 
mogelijk zijn  geweest,  behalve  in  den  boezem  van  een  volk, dat 
buiten  magte  was  om  de  verscheidenheid  der  meeningen  te  vat- 
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ten,  en  waarvan  het  gansohe  symbool  zich  laat  wedergeven  in: 
God  is  God.  Zeker  ging  de  indo-enropeesche  verdraagzaamheid 
van  eene  hoogere  opvatting  der  menschelijke  bestemming  uit, 
zoowel  als  van  een'  zuiver  ontwikkelden  geest.  Maar  aan  de 
andere  zijde,  wie  zal  durven  zeggen,  dat  het  Semitische  ras, 
toen  het  de  eenheid  Qods  tot  ontwijfelbare  waarheid  verhief  en 
de  plaatselijke  godsdiensten  voor  goed  ophief,  niet  te  gelijker 
tijd  den  grondslag  legde  voor  de  eenheid  en  de  voortdurende 
ontwikkeling  van  het  menschelijke  geslacht? 

Men  begrijpt  evenwel  ook  terstond,  waarom  juist  dat  men- 
schenras,  zoo  uitstekend  begaafd  tot  het  scheppen  en  versprei- 
den van  godsdiensten,  in  de  dingen  dezer  wereld  zich  nooit 
boven  het  middelmatige  heeft  kunnen  verheffen.  Onontwikkeld 
door  zijne  eenvoudigheid,  mist  het  alle  plastische  kunst,  alle 
wetenschap,  alle  wijsbegeerte,  alle  staatkundig  leven,  alle  krijgs- 
kundige organisatie.  Het  Semitische  ras  heeft  de  beschaving 
nooit  begrepen,  zoo  als  wij  haar  begrijpen.  Men  zoekt  hier 
vruchteloos  naar  welingerigtegroote  rijken,  naar  publieken  geest, 
naar  iets ,  wat  of  aan  den  Griekschen  staat  of  ook  aan  de  abso- 
lute monarchie  van  Egyj)te  en  Perzië  zou  kunnen  herinneren. 
De  groote  vragen  over  aristocratie,  democratie,  feodaliteiten , 
vragen,  die  het  geheim  bevatten  van  de  geschiedenis  der 
indo-europeesche  volken,  hebben  geen'  zin  voor  de  Semieten. 
Oeheel  aartsvaderlijk  is  de  Semitische  adel.  Niet  door  overwin- 
ningen wordt  die  adel  verkregen,  hij  zetelt  in  het  bloed.  De 
opperste  magt  wordt  door  den  Jood,  evenzeer  als  door  den 
Arabier,  streng  genomen,  alleen  aan  God  toegekend.  Van  dit 
gebrek  aan  orde  en  organisatie  is  dan  ook  eene  groote  zwakheid 
in  het  krijgskundige  het  natuurlijk  gevolg.  Wilden  zij  groote 
legers  vormen ,  tot  vreemden ,  tot  huurlingen  moesten  zij  hunne 
toevlugt  nemen.  Zoo  deed  David,  zoo  de  Fheniciërs,  de  Gar- 
thagers,  de  Khalifen.  Zelfs  de  overwinningen  der  Musulmannen 
kwamen  zonder  krijgskundige  organisatie  of  oorlogstaktiek  tot 
stand.  De  Khalif  had  niets  van  een'  souverein  noch  van  een' 
militair  opperhoofd;  hij  was  slechts  een  vice- propheet.  De  be- 
roemdste vertegenwoordiger  van  het  Semitische  ras  in  onze  dagen , 
Abd-el-kader,  wat  is  hij?  Een  geleerde,  een  denker,  een  man 
van  godsdienstige  ondervindingen  en  hevige  gemoedsaandoenin- 
gen, maar  volstrekt  geen  krijgsman.  De  geheel  e  geschiedenis 
heeft   dan   ook   geen   enkel  groot  rijk   aan  te  wijzen,  dat  door 
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Semieten  gegrondvest  zoa  zip ;  het  Jodendom ,  het  Christendom, 
het  Islamisme,  ziedaar  wat  zij  tot  stand  hebben  gébragt.  En 
al  wat  zij  tot  stand  bragten,  streeft  naar  een  en  hetzelfde  doel: 
dat  doel  is  het  vereenvoudigen  van  den  menschelijken  geest, 
de  verbanning  van  het  polytheïsme,  dat  doel  is,  aan  het  begin 
van  het  boek  der  goddelijke  openbaringen  dat  woord  te  schrij- 
ven, dat  alle  mythologische  en  kosmogonische  verwikkelingen, 
waarin  de  heidensche  oudheid  verward  was  geraakt,  op  eens 
afsneed  en  daardoor  zulk  eene  groote  dienst  bewees  aan  het 
menschelijk  denken,  het  woord:  *'In  den  beginne  schiep  God 
den  hemel  en  de  aarde/' 


IL 


Het  is  ongeveer  2000  jaren  voor  onze  jaartelling,  dat  de 
blik  des  geschiedvorschers  met  eenige  zekerheid  rosten  kan  op 
dit  bevoorregt  menschenras.  Eene  landverhuizing  van  eenige 
Semitische  nomaden  volken ,  waarmede  de  naam  van  Tharë  of 
Therach  verbonden  is,  begint  van  de  bergen  van  Armenië  en 
strekt  zich  uit  tot  het  zuiden.  Men  heeft  regt  te  onderstellen, 
dat  reeds  sedert  lang  eene  soort  van  monotheïstische  aristocratie 
in  de  bergen  van  het  noorden  geleefd  had,  en  getrouw  was  ge- 
bleven aan  hare  aartsvaderlij  ke  zeden  en  verhevene  dienst  van 
God.  Ook  na  het  verlaten  van  dat  heiligdom  achtten  deze  uit- 
gewekene stammen  zich  als  door  eene  bijzondere  overeenkomst 
aan  Ood  verbonden.  Van  daar,  dat  wij  Abraham,  Isaac,  en 
Jaóob  ook  in  Kanaan  en  in  Egjpte  hun  edel  bedrijf  van  herders 
zien  voortzetten.  Hoofden  zijn  ze  van  eene  talrijke  familie,  die 
hun'  rijkdom  uitmaakt  en  hun'  trots.  Nog  bezitten  zij  hunne 
zuivere  en  eenvoudige  godsdienstige  denkbeelden  eu  daarmede 
toegerust  bevinden  zij  zich  onder  de  verschillendste  volken, 
zonder  hunne  individualiteit  te  verliezen.  Abraham,  buiten  twijfel 
een  historisch  persoon ,  is  de  aanvoerder  der  landverhuizing  naar 
Palestina.  Hij  was  echter  niet  de  eerste  van  zijn  ras,  die  er 
heen  toog,  want  hij  vond  er  een'  semitischen  aanvoerder,  die 
onafhankelijk  bestond  van  de  Kananieten  en  monotheïst  was  eren 
als  Abraham,  Melchizedek,  waarmede  de  eerste  een  verbond 
sloot.  Mesopotamie  bleef  echter  gedurende  een'  geruimen  tijd 
het  middenpunt  der  terachitische  familie ,  en  lang  nog  zond  de 
aristocratie,  aan  de  Semitische  denkbeelden  aangaande  het  zuiver 
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instandhouden  der  familie  getrouw,  tot  op  haar  vertrek  naar 
Egypte,  derwaarts  heen,  om  vrouwen  te  vinden  voor  hare 
zonen. 

Het  leven  van  Israël  in  dien  tijd  doet  volkomen  denken  aan 
bet  leven  van  een  Arabischen  douar,  met  zijne  verwonderlijke 
ontwikkeling  van  individualisme  en  poesie,  maar  ook  aan  de 
andere  zijde  met  zijn  volslagen  gebrek  aan  staatkundige  denk- 
beelden en  eenigzins  verfijnde  verstandelijke  beschaving.  Men 
weet  niets  van  de  uitkomst,  waartoe  de  eerste  aanraking  van 
Israël  met  Egypte  en  de  Kananieten  geleid  heeft.  De  levendige 
weerzin,  dien  wij  in  de  geheele  geschiedenis  der  Hebreeowen 
tegen  Kanaan  waarnemen,  levert  geene  reden  op,  waarom  wij 
zouden  meeneu,  dat  Kanaan  geenerlei  invloed  op  Israël  heeft 
uitgeoefend.  De  Hebreeuwen  hadden  nu  eenmaal  partij  gekozen 
om  de  Kananieten  niet  voor  hunne  broeders  te  erkennen.  En  kan 
dat  hen  er  niet  toe  gebragt  hebben  om  de  Kananieten  uit  den  uit- 
verkoren stam  van  Sem  te  verstoeten,  en  ze,  in  openbaren  strijd 
met  de  taal  door  hen  gesproken,  —  het  Fhenicisch  was  bijna 
zuiver  Hebreeuwseh  — ,  terugtedrijven  in  de  ongeloovige  familie 
van  Gham.  Die  broederhaat  is  nergens  levendiger  geweest, 
dan  in  het  Joodsche  volk,  dat  met  de  meeste  verachting  en 
aristocratischen  hoogmoed  jegens  anderen  vervuld  was.  Zonder 
in  te  stemmen  met  eenige  geleerden,  die  het  er  voor  houden 
dat  de  godsdienst  der  Hebreeuwen  en  der  Kananieten,  gedu- 
rende een  geruimen  tijd  dezelfde  is  geweest,  zoo  moet  men 
toch  erkennen  dat  bij  de  Joden  eerst  van  betrekkelijk  latere 
dagteekening  dat  exclusivisme  is,  dat  de  mozaische  instellingen 
zoo  bijzonder  kenmerkt.  Veel  van  de  phenicische  godsdienst 
vinden  wij  in  de,  oude  eeredienst  der  Hebreeuwen  terug;  in 
het  aartsvaderlijk  tijdvak  zien  wij  de  Abrahamieten  de  plaatsen 
en  voorwerpen  in  eeve  houden,  die  den  Kananieten  reeds  heilig 
waren ,  als  boomen ,  bergen ,  bronnen ,  betylen  of  beih-el^  terwijl 
met  dezen  laatsten  naam  heilige  steenen  worden  aangeduid, 
waaraan  men  goddelijke  kracht  toekende. 

Ondoordringbaar  is  de  duisternis,  die  over  de  eerste  gods- 
dienstige beweging  ligt  uitgespreid,  waarvan  Mozes  de  priester 
was  en  de  held.  Gtelijk  eene  gezonde  kritiek  ons  belet,  in  die 
oude  tijd^  reeds  het  bestaan  aan  te  nemen  van  zulk  eene  in- 
gewikkelde organisatie  als  de  Pentateuch  ons  beschrijft,  eene 
organisatie,    die   wij   niet   eenmaal   bij    de  Bigters,  ja  zelfs  bij 
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David  en  Salomo  nog  niet  aantreffen ,  zoo  zon  het  even  vermetel 
zijn  te  ontkennen  dat  Israël,  bij  het  verlaten  van  Egypte,  den 
invloed  heeft  ondergaan  van  een^  grooten  godsdienstigen  hervor- 
mer. De  Abrahamieten  schijnen  in  Egypte  de  oorspronkelijk- 
heid van  hun  Semitisch  genie  bewaard  te  hebben.  In  voortdurende 
betrekking  met  andere  terachitische  stammen  van  steenachtig 
Arabië  konden  zij ,  onder  den  indruk  van  een'  levendigen  weerzin 
tegen  afgoderij ,  zeer  gemakkelijk  eene  dier  monotheïstische 
reaktiën  beramen ,  die  aan  het  Semitische  volk  zoo  geheel  eigen 
zijn  en  gewoonlijk  zulke  goede  vrachten  opleveren.  ledere  gods- 
dienst is  van  nature  geneigd  hare  bakermat  te  ontvlagten:  de 
godsdienstige  beweging  (de  uittogt  uit  Egypte),  waarmede  wij 
ons  thans  bezig  houden ,  schijnt  vooral  in  den  Levitischen  stam 
haren  zetel  te  hebben  gehad. 

Zij  werd  door  eene  soort  van  hegira  of  volksverhuizing  gevolgd 
en  van  een  heldentijdvak,  dat  voor  de  verbeeldingskracht  van 
latere  tijden  de  gedaante  verkreeg  van  eene  epopee.  Sinaï,  de 
heilige  berg  der  geheele  godsvereering,  waar  die  groote  gebeur- 
tenis plaats  greep,  werd  het  vaste  punt,  waaraan  de  geheele 
openbaring  zich  aansloot.  De  heilige  naam  der  godheid,  die 
het  denkbeeld  inhield  van  het  zuiverste  monotheïsme,  twee  ta- 
felen waarop  tien  geboden  waren  geschreven  van  de  reinste 
zedeleer,  eenige  aphorismen,  die  met  de  tien  geboden  de  toet 
van  Jehovah  behelsden ,  eenige  eenvoudige  en  met  het  nomaden- 
leven overeenkomende  ceremoniën,  als  de  ark,  de  tabernakel, 
het  Paaschfeest,  waren  hoogstwaarschijnlijk  de  wezenlijke  be- 
standdeelen  van  die  eerste  inrigting,  die  later  meer  ingewikkeld 
werd,  terwijl  tegelijker  tijd  de  rol  van  haar  stichter  hoe  langer 
hoe  meer  in  belangrijkheid  toenam.  Ewald  toont  zeer  scherpzin- 
nig aan,  dat  de  roem  van  Mozes  gedurende  een^  geruiroen  tijd 
in  Israël  geëclipseerd  is  geweest,  dat  zijn  naam  onder  de  Rig- 
ters  en  tijdens  de  eerste  eeuwen  der  Koningen  bijna  geheel 
vergeten  werd  en  dat  de  oude  godsdienststichter  met  den  glans, 
die  nog  zijn  voorhoofd  omstraalt,  uit  zijn  graf  niet  is  verrezen 
dan  eerst  twee  eeuwen  voor  den  val  van  het  rijk  van  Juda. 

Het  Arabische  leven  in  zijne  volkomenheid ,  ziedaar  indedaad 
wat  Israël  ons  vertoont  gedurende  het  tijdvak  der  Rigters  en 
v66t  het  vestigen  der  monarchie.  Stammen,  niet  dan  door  de 
herinnering  hunner  vroegere  broederlijke  verwantschap  verbon- 
den, en  de  hegemonie  van  een  onder  hen  over  alle  de  anderen; 
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de  eenvoudigste  godsvereering ,  die  ooit  bestoud;  eene  levendige, 
jeugdige,  aphoristische  poësie,  waarvan  de  echo  tot  ons  geko- 
men is  in  het  wilde  en  bewonderenswaardige  lied  van  Deborah , 
geene  regering, , dan  alleen  van  een  tijdelijk  opperhoofd  (rigier 
of  êuffeef)  en  het  nog  minder  naauwkeurig  omschreven  gezag 
van  den  propheet  of  ziener^  die  geacht  werd  in  onmiddelijke 
betrekking  met  de  Godheid  te  staan ;  het  priesterschap  eindelijk 
aangemerkt  als  bij  insluiting  het  deel  van  den  stam  van  Levi, 
zoo  zelfs  dat  die  zich  tot  afgodendienst  lieten  verleiden»  nog 
van  eenen  Leviet  zich  bedienen,  om  hun  afgod  tewierooken: 
ziedaar  het  voornaamste,  dat  hier  onze  aandacht  treft.  Er  is 
nog  niets,  wat  Israël  als  een  uitverkoren  volk  kenschetst;  het 
is  zelfs  mogelijk,  dat  er  destijds  onder  de  naburige  stammen  van 
Palestina  waren,  die  even  ver  gevorderd  mogten  heeten  en  de 
belangrijke  episode  van  Bileam  toont  ons,  dat  het  prophetisme, 
de  godsdienst  en  de  poësie  bij  die  volken  dezelfde  organisatie 
hadden  als  bij  Israël. 

Het  is  omstreeks  den  tijd  van  Heli  en  Samuel  (1100  jaar 
voor  de  christelijke  jaartelling)  dat  het  zegel  der  uitverkiezing 
zich  op  Israëls  voorhoofd  begint  te  vertoonen.  Het  is  het 
oogenblik,  waarop  Israël  tot  bezinning,  tot  reflectie  komt  en 
zij  dos  van  een"  armen,  eenvoudigen  volksstam,  onbekend  met 
koninklijke  majesteit,  een  koningrijk  wordt,  toegerust  met  een 
geconstitueerde  magt,  die  er  naar  streeft,  erfelijk  te  worden. 
Tot  hiertoe  had  Israël  in  die  aartsvaderlijke  anarchie  geleefd, 
die  alle  geregelde  regering  buiten  sloot  en  slechts  door  die  soli- 
dariteit van  de  leden  der  gezamenlijke  familie  getemperd  werd, 
welke  de  gewone  eigenschap  is  der  Arabische  stammen.  Deze 
staat  van  zaken  begon  echter  onmogelijk  te  worden  door  de 
ontwikkeling,  die  het  maatschappelijke  leven  in  het  Oosten  ver- 
kregen had.  Het  volk  eischte  met  nadruk  eenen  koning,  ^'zooals 
de  andere  volken  bezaten.''  En  indedaad,  alles  doet  ons  zien, 
dat  deze  omwenteling  in  navolging  van  vreemde  volken  plaats 
greep,  welligt  van  de  Fhilistijnen  en  Phoeniciers,  en  in  strijd 
met  de  wenschen  van  de  conservatieve  partij,  die  deze  omwen- 
teling beschouwde  als  ontrouw  aan  Jehovah.  Het  verhaal,  dat 
er  ons  van  over  is  gebleven  (1  Sani.  YIII)  draagt  alle  sporen 
van  door  iemand  uit  de  oppositie  te  zijn  opgesteld.  Het  ko- 
ningschap vinden  wij  er  in  afgeschilderd  onder  de  donkerste 
kleuren   en   als  staande   verre  beneden  de  oude  aartsvaderlijke 
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vormen.  Het  is  volstrekt  niet  onmogelijk,  dat  het  verhaal  van 
de  hand  van  Samael  zelf  zij;  de  hoofdstt.  van  het  boek,  dat 
zijn  naam  draagt  en  waarin  zijn  staatkundige  rol  wordt  beschre- 
ven, hebben  zolk  eene  persoonlijke  eigenaardigheid,  dat  men 
geneigd  is  Samuel  zei  ven  als  den  schrijver  er  van  aantenemen. 
Wat  hiervan  zij ,  zeker  is  het  dat  Samnël ,  nemende  met  de  eene 
hand,  wat  hij  met  de  andere  gegeven  had,  nooit  vrij  werd 
van  een  systeem  van  plagerijen  ten  opzigte  des  Konings,  dien 
hij  niet  dan  met  weerzin  en  om  de  menigte  in  te  willigen,  bij 
het  volk  had  ingeleid.  Het  koningschap ,  natunrlijk  nog  zonder 
ondervinding  en  traditioneel  gezag,  werd  terstond  zijn  speelbal. 
Maar  eindelijk  verschijnt  de  man,  die  bestemd  is  om  zooveel 
tegenstrijdige  behoeften  en  wenschen  te  vervullen  en  het  mid- 
denpnnt  te  worden,  waarom  de  geheele  geschiedenis  van  Israël 
zich  bewegen  zal,  daar  hij  in  zijn^  persoon  het  priesterschap, 
het  prophetisme  en  de  koninklijke  waardigheid  vereenigt;  Da?idl 
Hij  verschijnt  en  wordt  het  dichterlijk,  het  godsdienstig,  het 
verstandelijk  en  het  staatkundig  ideaal  van  zijn  volk. 

Wonderlijke  contrasten  treffen  ons  bij  den  eersten  aanblik, 
althands  wanneer  wij  het  karakter  van  David  beoordeelen  willen 
naar  de  zuivere  denkbeelden ,  die  wij  ons  thands  van  zedelijkheid 
vormen.  HoeP  de  man,  die  in  de  verschillende  tijdperkmi  van 
zijne  onrustige  loopbaan,  bij  afwisseling,  den  vijand  dient  tegen 
zijn  eigen  vaderland,  met  roovers  een  verbond  sluit,  door  huis- 
selijke  misdaden  bezoedeld  wordt,  wreed  en  haatdragend  is  op 
eene  wijze,  die  aan  woestheid  grenst,  hoe!  die  man  heeft  voor 
Israël  kunnen  worden  een  koning,  naar  Gods  harte,  een  be- 
wonderenswaardige godsdienstige  en  staatkundige  hervormer,  de 
dichter  van  die  sohoone  psalmen ,  die  de  teederste  gevoelens  des 
harten  in  d^  fijnste  vormen  weten  weder  te  geven!  Maar  hoe 
hebben  de  zeden  van  een  eandoUiere  gepaard  kunnen  gaan  met 
zulk  eene  waarachtige  grootheid  van  ziel,  met  zulk  eene  uitste- 
kende vroomheid ,  met  zulk  eene  gevoelvolle  poësieP  Hoe  he^ 
de  man ,  die  zijn^  getrouwsten  dienaar  aan  zijn'  hartstogt  opof- 
fert, hoe  heeft  hij  zich  in  goeden  ernst  kunnen  overtuigen,  dat 
hij  onder  de  bijzondere  bescherming  stond  van  Jehovah,  dat 
God  verpligt  was  hem  te  doen  zegevieren  en  hem  te  wreken 
op  zijne  vijanden,  alsof  God  slechts  voor  hem  en  voor  hem 
alleen  bestond P  Dit  alles  zou  onverklaarbaar  zijn,  indien  men 
het  niet  in  verband  beschouwde  met  het  Semitische  karakter  in 
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het  algemeen»  waarvan  David  slechts  de  voleindigde  type  is, 
zoowel  van  zijne  goede  als  van  z^ijne  kwade  zijde.  De  Semiet  is 
zelfzuchtig  van  nature  en  kent  naauwelijks  pligten,  dan  alleen 
jegens  zich  zei  ven;  zijne  wraakzucht  bot  te  vieren,  te  handhaven 
wat  bij  meent  zijn  regt  te  zijn,  is  in  zijne  oogen  eene  dure 
verpligting.  De  godsdienst  staat  bij  hem  volstrekt  niet  in  naauw 
verband  met  de  alledaagscbe  zedelijkheid.  Hieruit  zijn  die 
vreemde  karakters  uit  de  Bijbelsche  geschiedenis  verklaarbaar, 
die  karakters,  die  zooveel  tegenspraak  uitlokken,  en  welke  het 
even  ongepast  is  te  verdedigen  als  uitsluitend  te  willen  laken. 
Daden ,  die  niet  van  eene  zeer  naauwgezette  staatkunde  getuigen , 
beletten  niet  dat  Salomo  voor  den  verstandigsten  koning  wordt 
gehouden.  Die  wonderlijke  vereeniging  van  opregtheid  en  be- 
drog, van  godsdienstige  opwekking  en  zelfzucht,  die  ons  in 
het  karakter  van  Mahomet  treft;  de  gemakkelijkheid, waarmede 
de  Musulmannen  erkennen,  dat  hun  profeet  bij  verschillende 
omstandigheden  veeleer  aan  zijne  lusten  dan  aan  zijn^  pligt  ge- 
hoor heeft  gegeven,  dat  alles  kan  niet  verklaard  worden,  dan 
nit  die  soort  van  zedelijke  beginselloosheid,  die  de  oosterlingen 
geheel  onverschillig  maakt  aangaande  de  keus  der  middelen,  die 
zij  gebruiken,  wanneer  zij  eenmaal  overtuigd  zijn,  dat  hun  doel 
overeenkomstig  is  met  den  goddelijken  wil.  Onze  belangelooze 
en  als  het  ware  afgetrokkene  wijze  van  de  dingen  te  beoordeelen 
is  hun  geheel  vreemd. 

Het  zoude  in  strijd  zijn  met  eene  goede  oordeelkunde,  wan- 
neer men  in  navolging  van  Bayle  en  de  Wolfenbuttelsche  frag- 
menten met  kwaadwilligheid  of  wel ,  op  het  voetspoor  van  Yoltaire, 
gekscheerend,  verschillende  daden  uit  het  leven  van  David  ging 
toetsen ,  die  natuurlijk  voor  de  strenge  eischen  der  zedelijkheid 
nimmer  kunnen  geregtvaardigd  worden.  Vrij  dubbelzinnig  is 
bijv.  zijn  gedrag  jegens  Saul.  Na  Sauls  dood,  behoorde  de 
troon  aan  zijn'  zoon  Isboseth;  het  was  rondom  dien  zoon,  dat, 
met  uitzondering  alleen  van  Juda,  alle  de  stammen  zich  schaar- 
den: niet  dan  door  verraad  en  moord  wordt  David  van  dezen 
mededinger  naar  de  kroon  verlost.  Door  priestergunst  eji  krach- 
tige militaire  maatregelen,  ontleend,  naar  het  schijnt,  van  de 
Philistijnen ,  bij  wie  hij  een'  geruimen  tijd  doorbrengt,  welligt 
ook  door  middel  van  vreemde  hulptroepen  (Crethi,Plethi)  brengt 
David  zijn  hoofdgedachte  ten  uitvoer.  Hij  vestigt  nu  de  op- 
perheerschappij van  den  stam  van  Juda,  alsmede  een  onwankel- 
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baren  troon,  erfelijk  in  zijn  huis,  en  met  Jemsalem  tot  mid- 
den punt.  Deze  toekomstige  hoofdstad  der  godsdienstige  wereld, 
was  tot  hiertoe  slechts  een  versterkte  burg  geweest.  Da?id 
maakte  er  eeiie  stad  van,  ''waar  de  huizen  elkander  raakten/' 
Toen  het  einde  van  zijn  leven  naderde,  had  hij  alle  zijne  vij- 
auden  verslagen,  zag  hij  al  zijne  weuschen  vervuld  en  kon  hij 
met  edelen  trots  het  krijgslied  zijner  jeugd  herhalen,  dat  ons 
zoo  treft  door  zijne  stoutheid  en  kracht: 

^'Jehovah  heeft  tot  mijnen  Heer  gesproken:  Zit  aan  mijne 
regterhand  tot  dat  ik  uwe  vijanden  gezet  zal  hebben  tot  eene 
voetbank  uwer  voeten"  enz. 

Dit  meer  of  min  profane  koningschap,  in  menig  opzigt  zoo 
strijdig  met  de  ware  bestemming  van  Israël,  duurde  voort  tij- 
dens de  regeering  van  Salomo.  De  troon  van  David  behoorde, 
volgens  streng  erfelijk  regt,  aan  Adonias.  Salomo  verkrijgt 
evenwel  de  overhand,  door  de  voorkeur  van  zijn  vader  eneene 
harem-intrigue,  waarin  Bethsabé  de  voornaamste  hand  had,  Beth- 
sabé,  die  nog  altijd  de  meest  geliefkoosde  vrouw  is  des  konings. 
De  zaak  kreeg  haar  beslag  door  de  sterken  van  David^  eene 
kleine  wacht,  bestaande  uit  huurlingen  van  de  ruwste  soort, 
maar  die  de  kracht  hadden  uitgemaakt  der  vorige  regeering. 
De  wil  van  David  was  overwegend,  zoo  had  hij  Israël  gewend 
om  hem  te  gehoorzamen.  De  verstandigste  van  alle  koningen 
begon  zijne  regeering  met,  naar  oostersch  gebruik,  Adonia  en 
zijnen  aanhang  te  laten  vermoorden.  Had  Adonia  de  overwinning 
behaald,  zoo  zou  hij  Salomo  en  diens  partij  op  gelijke  wijze 
behandeld  hebben.  Hoe  het  zij ,  deze  verkrachtingen  van  het 
erfregt  sleepten  ernstige  gevolgen  met  zich  mede  en  bragten  aan 
de  legitimiteit  in  Israël  eene  wonde  toe,  die  nooit  werd  geheeld. 

Kon  het  denkbeeld  eener'stadig  veroverende  heerschappij  al 
een  oogenblik  Davids  ziel  vervullen,  daar  hij  zoo  gewoon  was 
geweest,  met  zijne  krijgsmakkers  en  de  Philistijnen  te  leven, 
het  was  een  denkbeeld  dat  nooit  ten  uitvoer  kon  worden  ge- 
legd, en  dan  ook  weldra  werd  opgegeven.  Het  Hebreeuwsche 
volk  maakte  alle  krijgskundige  organisatie  op  breede  schaal 
onmogelijk.  Ook  zien  wij  indedaad  reeds  onder  Salomo  alle 
die  voorbereidselen  tot  den  krijg  in  eenen  ongestoorden  vrede 
veranderen.  De  regeering  van  Salomo  werd  en  bleef,  op  profaan 
gebied,  het  ideaal  van  Israël.  Zijne  verbindtenissen  met  ge- 
heel het  oosten,  zonder  onderscheid  van  godsdienst,  zijn  prachtig 
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sérail,  dat  door  zeven  honderd  koninginnen  en  drie  honderd 
bij  wij  ven  werd  bewoond,  de  orde  en  schoonheid  zoowel  als  de  dienst 
van  zijn  huis,  de  bloei  der  nijverheid  en  des  koophandels  in 
ZLJn^  tijd,  maakten  bij  het  volk  dien  lust  tot  wereldsch  geraak 
en  genot  wakker,  waaraan  Israël  zich  altijd  heeft  overgegeven, 
zoo  dikwijls  de  prikkel  der  smart  dat  volk  niet  tot  hoogere 
doeleinden  heeft  aangevuurd.  Het  hooglied  behelst  de  keurige 
uitdrukking  van  dat  leven,  zoo  vrolijk,  zoo  gelukkig,  zoo  ver- 
fijnd zinnelijk ,  waarvan  Israël  in  een  dier  oogenblikken ,  waarin 
de  goddelijke  gedachte  in  zijn^  boezem  sluimerde,  met  volle  teu- 
gen heeft  genoten.  Eene  profane  letterkunde,  die  gedeeltelijk 
aan  al  de  naburen  van  Falaestina  gemeen  was,  verkreeg  de  over- 
hand boven  de  lyrische  poësie  der  dichters  en  der  zienders. 
Salomo  beoefende  zelfs  de  voorwerpen  der  menschelijke  wijsheid, 
die  aan  de  dienst  van  Jehovah  toch  eigenlijk  vreemd  was ,  en  die 
er  slechts  op  uit  is ,  in  dit  leven  het  hoogste  te  bereiken.  Men 
schrijft;  hem  verschillende  werken  toe  en  het  is  zeker,  dat  hij 
ze  geschreven  heeft.  Veel  minder  waar  dichter  dan  zijn  vader, 
en  niet  als  deze  toegerust  met  de  bewustheid  van  de  ware  roe- 
ping van  Israël,  hield  hij  zich  onledig  met  de  beschrijving  der 
natuur,  "van  den  ceder  tot  den  hysop."  Eindelijk  verviel  hij, 
overeenkomstig  de  legende,  in  eene  soort  van  scepticisme,  in 
een  walgen  van  alles,  en  nam  hij  zijne  toevlugt  tot  eene  wanho- 
pige levenswijsheid :  "IJdelheid  der  ijdelheden  !  —  Niets  nieuws 
onder  de  zon.  —  De  wetenschap  te  vermeerderen,  heet  zijn 
verdriet  te  vermeerderen.  —  Ik  heb  willen  onderzoeken  wat  er 
onder  den  Hemel  geschiedt,  maar  ik  heb  gezien  dat  het  slechts 
vermoeijing  is  des  geestes." 

Men  gevoelt,  dat  wij  hier  het  verheven  ideaal  van  Israël  ge- 
heel uit  het  oog  verliezen.  Want  het  doel  van  Israël  was  niet 
de  wijsbegeerte,  was  niet  de  wetenschap,  was  niet  de  kunst 
(de  muziek  alleen  uitgezonderd),  was  niet  de  nijverheid,  even- 
min als  de  koophandel.  Toen  Salomo  tot  alle  deze  dingea  de 
baan  opende,  deed  hij  in  zekeren  zin  zijn  volk  afwijken  van 
zijne  zuiver-godsdienstige  roeping.  Met  de  dienst  van  God  ware 
het  gedaan  geweest,  zoo  deze  rigting  de  overhand  had  behouden. 
Het  Christendom  en  de  bekeering  der  wereld  tot  het  monotheisrae, 
ddt  was  het  werk,  Israël  op  de  schouderen  gelegd;  alles  moest 
daartoe  worden  teruggebragt,  en  alles  wat  het  volk  Israël  dat 
doel    deed    vergeten,    is    als    eene    ligtzinnige   en    gevaarvolle 
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verstrooijing  aan  te  merken.  Welnu,  Salomo  heeft  niet  mede- 
gewerkt om  dat  groote  doel  te  bereiken,  maar  veeleer  om  het 
te  doen  mislukken.  Ware  hij  geslaagd,  ware  hij  voortgegaan 
op  den  ingeslagen  weg,  Israël  zou  opgehouden  hebben,  Gods 
volk  te  zijn,  en  zou  eene  wereldsche  natie  zijn  geworden  even 
als  Tyrus  en  Sidon.  Onder  zijne  regering  hadden  de  profeten 
weinig  invloed.  Medegesleept  door  zijne  verschillende  bondge- 
nooten  en  door  zijne  zucht  om  aan  zijne  egyptische,  sidonische 
en  moabitische  vrouwen  te  behagen ,  kwam  hij  zelfs  tot  eene  soort 
van  verdraagzaamheid  voor  alle  vreemde  eerdiensten.  Terwijl 
de  opvolger  van  David  zich  onledig  hield  met  raadselen  opte- 
lossen  in  gezelschap  van  de  heidensche  koningin  van  Saba,  ^ 
men  op  den  berg  der  Olijven  altaren  verrijzen  voor  Moloch  en 
Astarte.  Wat  kan  men  zich  meer  in  strijd  denken  met  de  eerste 
pligten  van  Israël  ?  Israël ,  geroepen  om  ^oor  een  denkbeeld  te 
waken,  waarmede  de  wereld  den  spot  dreef :  Israël,  geroepen  om  aan 
het  geweten  der  menschheid,  in  de  plaats  van  de  dienst  der  volks- 
goden, de  dienst  van  den  eenigen  waren  God  te  prediken,  Israël 
moest  onverdraagzaam  zijn  en  moest  volhouden,  dat  alle  eer- 
diensten, behalve  die  aan  Jehovah  gewijd,  valsch  waren  en  zonder 
waarde.  Men  kan  dus,  in  menig  opzigt,  de  regering  van  Sa- 
lomo als  eene  stoornis  aanmerken  in  de  gewijde  loopbaan 
van  Israël.  Maar  de  verstandelijke  ontwikkeling,  door  hem 
zoo  krachtig  bevorderd,  had  geen  gevolg.  Op  het  einde  van 
zijn  leven,  namen  de  propheten,  wien  hij  het  stilzwijgen  had 
opgelegd,  weder  hunne  vroegere  plaats  in  en  stelden  een^  leven- 
digen  tegenstand  in  het  werk.  Wat  Salomo  geschreven  had  werd, 
voor  het  grootste  gedeelte,  als  ongewijde  schrift  beschouwd 
en  ging  als  zoodanig  verloren;  zijne  nagedachtenis  behield 
een  twijfelachtig  karakter,  en  de  ruime  denkbeelden,  doorhem 
in  zwang  gebragt,  lieten  in  Israël  niet  dan  eene  onbepaalde 
ofschoon  schitterende  herinnering  achter. 

En  zoo  zien  wij  hier  reeds  die  groote  wet  heerschen ,  die  in  de 
geheele  geschiedenis  van  het  Hebreeuwsche  volk  teruggevonden 
wordt.  Het  schijnt,  namelijk,  dat  een  onophoudelijke  strijd  tus- 
schen  twee  behoeften,  Ujnregt  aan  elkander  tegenover  gesteld, 
dat  vernuftige  en  hartstogtelijke  volk  beurtelings  in  twee  ver- 
verschillende  rigtin^en  heeft  voortgedreven.  Aan  de  eene  zijde 
leefde  bij  de  Hebreeuwen  de  behoefte  om  met  een'  ruimen  geest 
de   geheele  wereld  te  omvatten,  het  voetspoor  van  andere  vol- 
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keren  te  drukken,  en  den  engen  kring  te  overschrijden,  die  door 
de  mozaïsche  instellingen  rondom  Israël  getrokken  was;  aan  de 
andere  zijde  leefde  bij  dat  volk  een  geest  van  behoud,  waarmede 
het  heil  der  menschheid  op  het  naauwst  verbonden  was.  De 
propheten  zijn  de  vertegenwoordigers  van  dien  geest;  terwijl  de 
koningen  meei  de  eerstgemelde  rigting  waren  toegedaan.  Het 
prophetisme  was  veel  meer  in  overeenstemming  met  het  geweten 
en  de  roeping  van  het  hebreeuwsche  volk;  het  moest  daarom 
zegevieren  en  beletten,  dat  het  profane  koningschap  ooit  diepe 
wortelen  schoot  in  Israël. 

Het  is  vooral  van  belang  optemerken ,  dat  dit  gezag  der 
propheten  aan  het  priesterschap  niet  minder  dan  aan  het  ko- 
ningschap vijandig  was.  De  propheet  was  niet  afkomstig  van 
het  geslacht  van  Levi,  hij  leerde  niet  in  den  tempel,  maar  op 
de  publieke  pleinen, 'de  straten  en  de  markten.  Weiverre  van 
op  de  instandhouding  der  plegtigheden  aantedringen ,  gelijk  de 
priester  dit  deed,  verkondigde  hij  eene  zuivere  eeredienst,  waarbij 
uitwendige  plegtigheden  geheel  onverschillig  werden,  zoo  niet  eene 
inwendige  Godsvereering  er  aan  ten  grondslag  lag.  De  profeet 
ontving  zijne  last  onmiddelijk  van  God.  Hij  vertegenwoordigde 
de  volksbelangen  tegenover  de  koningen  en  tegenover  de  priesters, 
vaak  verbonden  met  den  troon.  Hieruit  ontstond  een  nieuw 
gezag,  dat  zijns  gelijke  in  de  geschiedenis  van  geen  enkel  ander 
volk  heeft,  eene  soort  van  heilig  tribunaat,  gewijd  aan  de  hand- 
having der  oude  denkbeelden  en  oude  regten.  Het  valt  niet  te 
ontkennen  dat  de  staatkunde  der  profeten  zich  in  het  algemeen 
aan  ons  voordoet  als  kleingeestig  en  vijandig  aan  allen  vooruit- 
gang; maar  dat  was  juist  de  ware  staatkunde  van  Israël.  On- 
dragelijk schijnt  die  ernstige  en  eentoonige  stem,  die  altijd  Is- 
raëls  ondergang  voorspelt  en  voor  de  neigingen  tot  eene  natuur- 
dienst,  in  de  volken  der  oudheid  zoo  natuurlijk,  niets  anders 
dan  veroordeeling  overheeft.  In  die  langdurige  worsteling  tus- 
schen  koningen  en  profeten  zijn  wij  dikwijls  geneigd  aan  de 
koningen  gelijk  te  geven.  De  oppositie  bijv.  van  Samuël  tegen 
Saul  is  over  het  algemeen  niet  zeer  verstandig ,  en  zoo  de  pro- 
pheten *vaak  zeer  goede  waarschuwingen  rigten  tot  David,  om 
aan  dien  beroemden  vorst  de  voorschriften  der  zedelijkheid  te 
herinneren,  die  hij  maar  al  te  veel  geneigd  was  te  vergeten, 
toch  kan  men  niet  ontkennen,  dat  hunne  verwijten  zeer  dikwijls 
van  eene  hoogst  naïve  staatkunde  getuigen,  —  bijv.  wanneer  zij 
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Darid  de  telling  zijns  volks  als  eene  groote  zonde  aanrekenen, 
en  wanneer  zij  de  daarop  volgende  rampen  als  eene  straf  willen 
doen  voorkomen  op  een^  maatregel,  die  ongetwijfeld  zeer 
weinig  populair  was.  Welligt  waren  verscheidene  koningen, 
die  ons  door  de  gestrenge  schrijvers  van  het  Boek  der  Konin- 
gen en  van  de  Chronijken  als  deugnieten  worden  voorgesteld, 
zeer  verstandige  vorsten,  verdraagzaam  van  aard,  geneigd  om 
nuttige  verbonden  te  sluiten  met  vreemden ,  gehoor  gevende  aan 
de  eischen  van  hunnen  tijd  en  niet  ongezind  om  weelde  en  nijver- 
heid te  bevorderen.  Maar  de  propheten ,  bezield  door  den  onden 
semitischen  geest,  verklaarde  vijanden  der  beeldende  kunsten, 
vurige  bestrijders  der  beeldendienst ,  gekant  tegen  alles  vat 
Israël  met  den  grooten  stroom  der  wereld  mede  sleepte,  eisch- 
ten  dat  de  koningen  iedere  eerdienst,  in  strijd  met  het  mono- 
theïsme ,  als  valsche  godsdienst  zouden  vervolgen  en  verweten  het 
hun ,  wanneer  zij  met  vreemden  verbonden  sloten ,  die  overigens 
door  eene  goede  staatkunde  volkomen  gewettigd  waren.  Nooit 
was  eene  oppositie  scherper,  heviger,  meer  gekant  tegen  alle 
regering,  en  toch!  en  toch!  in  den  grond  der  zaak,  had  de 
oppositie  gelijk.  Want,  gaat  men  eens  van  het  beginsel  uit 
dat  Israël,  als  volk,  slechts  ééne  roeping  had,  en  wel  kennelijk 
die  van  het  monotheïsme  ongeschonden  te  bewaren ,  zoo  moet  men 
ook  toegeven,  dat  het  regtens  aan  de  propheten  toekwam,  het 
volk  te  besturen.  Het  was  onmogelijk  voor  Israël  alle  de  vol- 
keren der  wereld  rondom  een  en  hetzelfde  symbool  te  verzame- 
len, wanneer  het  niet  eerst  begon  met  allen  vreemden  invloed 
zoo  zorgvuldig  mogelijk  te  verwijderen.  De  handhaving  van 
het  monotheïsme  maakte  voor  Israël  noch  uitgebreidheid,  noch 
verscheidenheid  van  geestesgaven  noodzakelijk,  maar  wel  een 
onwrikbare  vasthoudendheid  aan  zijne  beginselen. 

m. 

David  en  Salomo  vertegenwoordigen ,  gedurende  een  tijdvak 
van  zestig  jaren  (ongeveer  tien  eeuwen  vóór  de  christelijke 
jaartelling),  den  hoogsten  trap  van  roem  en  wereldlijken  bloei, 
die  ooit  door  de  Hebreeuwen  bereikt  is  geworden.  Van  nn  aan 
wenden  zij  zich,  in  al  hunne  droomen  van  geluk,  naar  een 
ideaal,  dat  uit  David  en  Salomo  is  zamengesteld.  Dat  ideaal 
is    een    magtige,    maar    vreedzame    Koning,    die    van    zee  tot 
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zee   zal   regeeren   en    wien'  alle   vorsten   der  aarde  schatpligtig 
zullen  zijn. 

Wanneer  zien  wij  die  vruchtbare  gedachte,  waaruit  de  Mes- 
sias voort  zal  komen,  het  eerst  in  Israël  ontwaken?  Het  is 
de  kritiek  onmogelijk,  dit  met  juistheid  te  bepalen.  Denk- 
beelden, die  in  het  bewustzijn  van  een  volk  zulke  diepe  worte- 
len schieten  en  daaruit  ontstaan,  hebben,  om  zoo  te  spreken, 
geen  begin;  gelijk  al  de  diepere  gewrochten  der  natuur,  hullen 
zij  hunnen  oorsprong  in  een  geheimzinnig  duister.  Heeft  het  denk- 
beeld eener  wereldregering  op  een  bepaald  oogenblik  post  ge- 
vat in  de  ziel  van  het  Romeinsche  volk?  Immers  niet.'  Dat 
denkbeeld  is  even  oud  als  Eome  zelve,  en  was  als  het  ware 
verzegeld  door  den  eersten  steen  van  het  Capitool.  Het  geloof 
aan  een^  Messias,  eerst  vaag  en  duister,  straks  beneveld,  straks 
geheel  vergeten,  vindt  evenzeer  zijn'  grondslag  in  de  oudste 
tijden  van  Israëls  volksbestaan. 

Meer  en  meer  vertoont  zich  de  volkomene  ongeschiktheid  van 
Israël  om  eene  groote  staatkundige  rol  te  vervullen.  Sedert 
Roboam  verkeeren  zij  bijna  altijd  in  een'  toestand  van  schatplig- 
tigheid,  eerst  aan  Egypte,  daarna  aan  Assyrië,  vervolgens  aan 
Perzië ,  nog  later  aan  de  Grieken  en  eindelijk  aan  de  Romeinen. 
Eene  geheel  bijzondere  oorzaak  verhaastte  den  ondergang  van 
hunne  wereldlijke  magt.  De  stam  van  Juda,  die  door  de  over- 
winning van  David  den  eersten  rang  bekleedde,  was  nooit  in 
staat  de  invidualiteit  der  overige  stammen  geheel  en  al  uit  te 
dooven,  noch  ze  tot  eene  natie  te  vereenigen.  De  stammen,  in 
het  noorden  van  Falaestina ,  rondom  den  stam  van  Ephraïm  ge- 
schaard, trachtten  zich  af  te  scheiden  en  bleven  op  godsdien- 
stig gebied  niet  dan  met  ongeduld  van  Jerusalem  afhankelijk. 
De  groote  verteringen  van  Salomo  drukten  zwaar  op  de  provin- 
ciën, en  kwamen  slechts  aan  de  hoofdstad  ten  nutte.  Ook  dit 
vervreemdde  het  noorden  meer  en  meer  van  het  zuiden.  Ephraim 
had  zijn  berg  Garizim,  mededinger  van  Sion,  zijne  heilige  stad 
Bethel,  zijne  veelvuldige  herinneringen  van  het  aartsvaderlijke 
tijdvak,  en  was  daardoor  ongetwijfeld  de  meest  belangrijke  in- 
dividualiteit, die  tegen  het  overwigt  van  Juda  kon  opwegen. 
De  naijver  van  deze  twee  voornaamste  stammen  dagteekent 
van  de  eerste  tijden  van  Israëls  geschiedenis.  In  den  tijd 
der  rigters  bezat  Ephraïm,  door  het  verblijf  der  ark  te  Silo, 
en   door    zijn    belangrijk    grondgebied,    de    hegemonie  over  de 
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geheele  natie.  Zelfs  zou  het  denkbeeld  eener  monarchie  bijna 
verwezenlijkt  zijn  geworden  door  Ephraïm  (Rigt.  IX).  Na  den 
dood  van  Saul  is  het  nogmaals  Ephraïm,  waarom  zich  de 
stammen  van  het  noorden  scharen  om,  zonder  gevolg  evenwel, 
Isboseth  als  pretendent  voor  den  troon  tegenover  David  te 
ondersteunen,  David  den  bekwamen  en  gelukkigen  voorstander 
van  de  aanmatigingen  van  Juda.  Eindelijk  zien  wij,  na  den 
dood  van  Salomo,  Ephraïm's  separatistische  pogingen  zegevieren 
door  de  scheuring  van  Israël  en  Juda  en  de  troonsbestiiging 
eener  ephraemitische  dynastie.  Onder  de  werkbazen  die  Salomo 
gebruikte  voor  het  vervaardigen  van  het  terras  tusschen  Sion  en 
Moria,  merkte  hij  een'  forschen  jongeling  op,  uit  den  stam 
van  Ephraïm,  wiens  geestig  uiterlijk  hem  trof  en  aan  wien  hij 
een^  gewigtigen  post  gaf  in  de  administratie.  Die  jongeling  was 
bestemd  een  gevoeligen  slag  aan  het  huis  van  David  toetebrengen. 
Reeds  tijdens  het  leven  van  Salomo  ontplooide  Jeroboam  de 
banier  des  oproers:  de  geldelijke  verlegenheid,  die  na  den  dood 
des  grooten  Konings  ontstond,  bood  hem  eene  heerlijke  gele- 
genheid aan  om  eene  scheuring  tot  stand  te  brengen,  die  reeds 
onvermijdelijk  geworden  was. 

Men  kan  niet  zeggen,  dat  de  afscheuring  der  tien  stammen 
van  het  rijk ,.  met  betrekking  tot  Israëls  geheele  roeping  en  be- 
stemming, een  ernstig  ongeluk  is  geweest.  Juda,  van  nu 
aan  niet  meer  dan  eene  streek  gronds  van  twintig  mijlen  lengte 
op  vijftien  breedte,  Juda,  geheel  overgelaten  aan  zich  zelve, 
weet  zich  hooger  te  verhefien  dan  te  voren  en  van  vreemde 
invloeden  te  zuiveren.  Juda's  godsdienstige  denkbeelden  rijpen  en 
worden  tevens  meer  en  meer  ingewikkeld.  Het  noorden  daaren- 
tegen, aan  ruwe  dynastiën  en  onophoudelijke  omwentelingen  ten 
prooi,  ging  spoedig  te  gronde:  de  godsdienstige  traditiën  wer- 
den er  flaauwer  en  flaauwer.  De  Samaritanen ,  door  de  trotsche 
Jerusalemsche  Joden  onverbiddelijk  verstooten,  toen  zij  tot  den 
wederopbouw  des  tempels  mede  wilden  werken,  vergenoegden 
zich  met  op  verren  afstand  de  instellingen  van  Juda  na  te 
bootsen.  Eerst  bij  de  verschijning  van  het  Christendom  zullen  zij 
zich  wreken  op  de  uitsluiting,  die  zij  aldus  van  de  zijde  der 
Jerusalemmers  hadden  ondervonden.  Christus  vond  zijne  meeste 
aanhangers  in  die  verachte  provinciën:  wat  hare  orthodoxie 
betrof,  slecht  befaamd,  in  het  oude  koningrijk  nl.  van  het 
noorden,   en   in  betrekking  hiermede  kan  men  wel  zeggen,  dat 
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Samaria  aan  het  groote  werk  van  Israël  vooral  geen  minder  aan- 
deel heeft  genomen  dan  Jerusalem.  Die  oude  fractie  van  het 
Hebreeuwsche  volk  die,  heeft  zij  de  schoone  bestemming  van 
Juda  al  niet  gedeeld,  nogthands  bijna  met  Juda  wedijvert  in 
standvastigheid  en  geloof,  is  heden  op  het  punt  van  geheel 
te  niet  te  gaan  en  biedt  de  wereld  het  wonderlijk  schouwspel 
aan  van  eene  godsdienst,  die  uitsterft.  Vervolgingen,  ellende 
en  het  proselytisme  van  ijveriger  secten,  vooral  der  protestant- 
sche  Zendelingen,  bedreigen  ieder  oogenblik  haar  kwijnend  be- 
staan met  volkomen  ondergang.  In  1820  waren  de  Samaritanen 
nog  500  sterk.  Robinson,  die  in  1838  het  oude  Sichem, 
Naplnsa,  bezocht,  vond  er  niet  meer  dan  150.  In  een  smeek- 
schrift, door  hen  in  1842  aan  de  Eransche  regering  aangebo- 
den, erkennen  zij,  dat  ze  slechts  veertig  huisgeziniien  tellen. 
Hun  oude  priester ,  Salamé ,  zoon  van  Tobias,  die  briefwisseling 
hield  met  den  Bisschop  Gregorius  en  de  Sacy,  is  nog  in  leven, 
maar  het  schijnt,  dat  na  zijn'  dood  de  kennis  der  taal  en  der 
traditiën  van  Samaria  niet  in  stand  zal  blijven.  Eu  nu  elk 
in  het  oosten  iemand  zoekt  om  te  beschermen,  wie  zal  het 
zijn  die  zich  over  deze  arme  Samaritanen  ontfermt? 

Het  is  overigens  opmerkelijk,  dat  het  prophetisme  in  het 
koningrijk  van  het  noorden  in  het  begin  veel  ernstiger  staat- 
kundige onrust  baarde  dan  in  het  zuiden.  Het  maakte  zelfs 
alle  koninklijk  erfregt  onmogelijk,  terwijl  in  Jerusalem  de  glans 
van  het  huis  van  David  en  het  onbetwistbaar  voorregt  der 
Levieten  eene  soort  van  goddelijk  regt  in  stand  hielden,  dat  de 
opvolging  voor  den  troon  en  het  priesterschap  onafgebroken 
voort  liet  gaan.  Elia  eu  zijne  school  vertegenwoordigen  ons  de 
hoogste  prophetische  magt,  die  de  koningen  aanstelde  en  afzette, 
de  vorsten  onder  voogdijschap  hield  en  in  waarheid  regeerde. 
Het  zijn  de  schoonste-  bladzijden  van  Ewalds  geschiedenis, 
waarin  hij  ons  het  karakter  en  de  rol  van  Elia  beschrijft.  Die 
reusachtige  gestalte  onder  de  propheten ,  die  door  zijn  eenzaam 
leven,  door  zijn  wonderlijk  costuum,  door  zijne  geheime  schuil- 
plaats in  de  bergen,  waaruit  zij  niet  te  voorschijn  kwam,  dan 
om,  als  een  bovennatuurlijk  wezen,  hare  dreigende  waarschu- 
wingen te  doen  hooren  en  dan  weder  te  verdwijnen,  die  Elia 
vormt  een  sterksprekend  contrast  met  de  veel  eenvoudiger 
physionomie  der  oude  en  met  de  minder  ascetische  school 
der   geletterde  propheten.     Eene  gewigtige  omwenteling  in  den 
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vorm  van  het  prophetisme  bleef  dan  ook  niet  uit.  De  pro- 
pheten  uit  de  school  van  Elia  en  Elisa  schreven  niets,  maar 
op  den  propheet  van  den  ouden  stempel,  mannen  van  doen , 
volgde  de  profeet-auteur,  die  vooral  in  de  schoonheid  van  het 
woord  zijne  kracht  zocht. 

Die  bewonderingswaardige  schrijvers  verrijkten  de  letterkunde 
der  Hebreeuwen ,  tot  hiertoe  uitsluitend  tot  het  beschrijven  der 
geschiedenis ,  tot  het  lied  en  de  parabel  bepaald ,  met  een  nieaw 
genre y  met  eene  soort  van  staatkundige  litteratuur,  door  het 
belang  van  het  oogenblik  gevoed,  en  waarmede  alleen  de  druk- 
pers en  de  tribune  der  nieuwere  tijden  vergeleken  kunnen  worden. 

Hoe  meer  de  profane,  de  wereldsche  toekomst  van  Israël 
onherroepelijk  verloren  ging,  hoe  meer  de  godsdienstige  nitzig- 
ten  en  verwachtingen  zich  begonnen  uit  te  breiden.  De  laatste 
dagen  van  het  rijk  van  Juda  roepen  ons  eene  der  belangrijkste 
godsdienstige  bewegingen  voor  den  geest.  Hier  vinden  wij  de 
eerste  grondslagen  van  het  Christendom.  De  oude,  Hebreenw- 
sche  godsdienst,  is,  in  haren  eenvoud,  in  hare  gestrengheid,  in 
haar  gemis  van  eene  uitgewerkte  theologie,  bijna  niets  anders 
dan  eene  ontkenning.  Omstreeks  den  tijd,  dien  wij  thands  be- 
doelen, zien  wij  een  overdreven  pietisme  in  het  Mozaïsme  bin- 
nendringen, en  uitloopen  op  de  hervormingen,  ingevoerd  door 
Hiskia  en  Josia.  Meer  en  meer  wordt  de  uitoefening  der  eer- 
dienst  tot  Jerusalem  beperkt,  en  begint  het  gebed.  Het  woord 
devotie^  waarvoor  geene  analogie  te  vinden  is  in  de  tijden  der 
aartsvaders,  verkrijgt  nu  eene  beteekenis.  Nieuwe  uitgaven  van 
de  mozaïsche  wetgeving,  in  den  toon  van  predikatiën  opgesteld, 
en  vergezeld  van  zekere  vrome  plegtigheden ,  die  er  het  gezag 
van  moesten  verhoogen,  beginnen  in  zwang  te  komen;  liederen 
door  geletterden  opgesteld  en  rhetorisch  opgesierd  doen  in  de 
gemoederen  den  ijver  voor  het  Mozaïsme  herleven.  Een  matte, 
langdradige  stijl,  doch  vol  zalving,  kenschetst  deze  nieuwe 
letterkundige  voortbrengselen,  waarvan  wij  een  voorbeeld  heb- 
ben in  de  prophetiën  van  Jeremia.  Onnoodig  mag  het  heeten, 
nog  op  te  merken,  dat  iedere  herleving  der  vroomheid  gepaard 
ging  met  eene  opwakkering  der  onverdraagzaamheid  en  der  ver- 
volgingszucht,  gerigt  tegen  al  wat  met  het  zuiverste  mono- 
theïsme niet  overeenkwam. 

Ook  in  het  gevoel  van  het  volk  grijpt  eene  wijziging  plaats. 
Een  geest  van  zachtheid  en  teeder  medelijden  voor  den  zwakke, 
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den  arme,  den  verdrukte,  betoont  zich  overal  op  eene  wijze, 
die  aan  de  vroege  oudheid  vreemd  is.  De  prophetie  van  Je- 
remia  en  Deuteronomium  staan  uit  dat  oogpunt  met  christelijke 
geschriften  gelijk.  De  liefde,  de  weldadigheid  nemen  hier  haren 
oorsprong  in  de  wereld.  Tegelijkertijd  rijpt  het  lievelingsdenk- 
beeld van  Israël,  de  verwachting  van  een'  ideaal-koning,  die  de 
regering  Oods  te  Jerusalem  volgens  de  oude  orakelspreuken  zou 
verwezenlijken.  Een^  geraimeu  tijd  meende  men,  dat  die  ideaal- 
koning komen  zou,  maar  toen  men  Josia  dat  ideaal  zoo  zeer 
naderen  en  hem  toch  ellendig  om  zag  komen ,  werden  op  eens  al  de 
verwachtingen  verplaatst.  Het  hoogst  eenvoudige  staatssysteem, 
waarop  de  maatschappelijke  inrigting  van  Israël  gegrond  was, 
het  verbond  tusschen  God  en  de  natie,  krachtens  hetwelk  Israël 
zoo  lang  het  Jehovah  getrouw  bleef,  gelukkig  en  verwinnend 
zou  zijn ,  dat  staatssysteem  moest  onvermijdelijk  verscheidene 
schipbreuken  lijden.  De  propheten,  die  voor  de  instandhouding 
van  dat  vreemde  systeem  moesten  waken,  hadden  meer  dan  eene 
worsteling  door  te  staan  met  de  werkelijkheid.  Menigmaal  wa- 
ren de  tijden  der  levendigste  vroomheid  juist  de  ongelukkigste, 
en  men  kan  zeggen,  dat  de  eind-catastrophe  Israël  verraste  te 
midden  van  v  eene  periode  van  eene  vrij  sterke  godsdienstige  op- 
gewektheid. Toen  was  het  dat  Israël,  tegen  de  teleurstellingen 
gehard,  gewoon  aan  het- hopen  ook  tegen  hope,  het  oog  afwendde 
van  de  letter  en  den  blik  rigtte  op  den  geest.  Het  denkbeeld 
van  een  geestelijk  rijk  van  God  en  van  eene  wet  geschreven  in 
de  harten  en  niet  op  steenen  tafelen  werd  nu  de  dageraad  van 
eene  geheel  nieuwe  toekomst. 

Terwijl  men  zich  in  den  boezem  van  Israël  met  die  moeije- 
lijke  en  gewigtige  kwestiën  bezig  hield ,  waarvan  de  godsdienstige 
toekomst  der  wereld  afhing,  zag  men  in  het  oosten  onmetelijke 
en  alvermogende  monarchiën  verrijzen,  die  het  rijk  van  Juda 
met  ééïC  slag  konden  vernietigen. 

De  Hebreeuwen,  met  hunne  hoogst  eenvoudige  denkbeelden 
over  staat-  en  krijgskundige  organisatie,  waren  beide  verwon- 
derd en  verschrikt,  toen  zij  zich  voor  de  eerste  maal  tegen- 
over zolk  eene  geduchte  magt  bevonden ,  tegenover  dat  over- 
moedige en  onheilige  materialisme,  tegenover  dat  oostersche 
deïsme,  waarbij  de  koning  de  plaats  hield  van  God.  De 
propheten,  naar  de  wereld  blind,  maar  ziende  naar  den  geest, 
hielden    niet  op  van   gedurig   de   eenige  politiek  te  ontraden. 
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die  Israël  had  kunnen  redden;  zij  ondermijnden  nl.  het  koning- 
schap en  verwekten  door  hunne  bedreigingen  en  hun  puritanisme 
inwendige  onrust  (Jeremia  XXXVI  bijv.)  Men  zag  ze  neder- 
zitten  op  de  bouwvallen  van  Jerusalem,  volhardende  in  hun' 
hoofdigen  wederstand  en  zich  bijna  verblijdende,  dat  hunne 
voorzeggingen  waren  uitgekomen.  Kene  gewoon  menschelijke 
staatkunde  moet  hen  veroordeelen ,  en  zou  hen  zelfs  ver- 
antwoordelijk moeten  stellen  voor  de  rampen  van  hun  vaderland ; 
maar  laat  ons  bedenken,  dat  de  godsdienstige  rol  van  Israël 
altijd  met  zijne  staatkundige  rol  in  strijd  moest  zijn.  Israël's 
lot  moest  het  lot  zijn  van  een  volk,  geheel  gewijd  aan  één 
denkbeeld.  Israël  moest  als  martelaar  rondwandelen  onder  de 
verachting  der  wereld,  stil  afwachtende  dat  de  wereld  zich  om 
hem  scharen  en  om  een  plaatsjen  bedelen  zou  in  Jerusalem. 

De  ballingschap  was  het  deel  van  slechts  zeer  weinige  inwo- 
ners van  Falaestina,  maar  deze  weinigen  waren  juist  de  kroon 
der  natie  en  het  was  bij  hen,  dat  de  godsdienstige  traditie  ia 
stand  was  gebleven,  zoodat  de  eigenaardige  geest  van  Judea  naar 
Babjion  werd  verplaatst.  Dit  was  de  oorzaak  waardoor,  aan  de 
boorden  van  den  £uphraat  de  schoonste  bloesem  ontlook  van 
het  Hebreen wsche  genie:  die  treffende  liederen,  die  tot  het  hart 
gaan,  de  ziel  betoo veren,  met  droefheid  en  hope  vervullen,  die 
onvergelijkelijke  prophetische  oden,  die  men  aan  de  prophetiën 
van  Jesaja  heeft  toegevoegd  (XL — LXVI).  Van  dien  tijd  aan, 
ontstond  er  te  Babjlon,  of  liever  in  de  kleine  steden  rondom 
de  groote  stad  gegroepeerd ,  als  het  ware  eene  nieuwe  hoofdstad 
van  het  Jodendom.  De  hervormers  der  oude  inrigtingen  en 
studiën  in  Judea,  als  Nehemia  en  Ezra,  komen  van  daar  en 
verontwaardigen  zich  over  de  onwetendheid  en  het  taalbederf 
van  hunne  volksgenooten  in  Falaestina.  Na  de  verwoesting  van 
Jerusalem  door  de  Romeinen,  wordt  Babjlon  op  nieuw  het 
middenpunt  van  IsraëFs  verstandelijke  beschaving,  zoodat  men 
zeggen  kan,  dat  de  joodsche  traditie  tot  tweemalen  toe  in  het 
leven  is  gehouden  door  Babyion,  ten  gevolge  van  twee  groote 
catastrophen ,  die  op  zeven  eeuwen  afstands,  het  Jodendom  te 
Jerusalem  geheel  te  gronde  hadden  gerigt. 

Ik  geloof  niet,  dat  er  in  de  geschiedenis  van  den  mensche- 
lijken  geest  een  vreemder  schouwspel  is,  dan  dat  Babyion 
aanschouwd  heeft  in  de  zesde  eeuw  vóór  de  christelijke  jaartd- 
ling.     De   kleine  groep  van  ballingen  neemt  haar  vlugt  en  be- 
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reikt  den  hemel.  Te  midden  van  een  heidensch  volk  als  ver- 
loren, van  hare  stoffelijke  zwakheid  en  intellectuele  meerder- 
heid zich  tegelijkertijd  bewast,  ziet  zij  zich  omgeven  van  eene 
heerschappij  van  stoffelijke  kracht  en  redeloozen  hoogmoed.  Uit 
zoovele  onvervulde  prophetiën ,  uit  zoo  menige  teleurgestelde  ver- 
wachting, uit  den  strijd  tusschen  het  geloof,  de  verbeelding 
en  de  werkelijkheid,  werd  het  volkomen  beeld  van  den  Messias 
geboren.  Bij  de  overmaat  der  ongeregtigheid  zag  Israël  uit 
naar  den  grooten  dag  des  Heeren  en  wierp  zich  onverschrokken 
in  de  toekomst. 

De  toekomst!  Eu  wat  werd  in  die  toekomst  aanschouwd 
door  den  onbekenden  propheet,  die  op  het  beslissend  oogenblik 
de  tolk  was  van  de  gedachte,  die  Israël  vervulde?  De  droomen 
van  een'  kranke,  die  in  de  aanvallen  der  koorts  eene  andere 
wereld  zich  ziet  ontsluiten  en  een  ander  zonlicht  ziet  glinste- 
ren, hebben  nooit  zulk  eene  verheflBng  gehad.  Men  kan  slechts 
het  motief  dier  goddelijke  hymnes  aangeven,  waarmede  de  be- 
roemde onbekende  het  nieuwe  Jerusalem  begroet.  "Verhef  u  en 
blink,  o  Jerusalem!"  —  "Eene  stemme  roept  in  de  woestijn: 
bereid  den  weg  van  Jehovah,  maakt  zijne  paden  regt!"  — 
"Hoe  liefelijk  zijn  op  de  bergen  de  voeten  desgenen,  die  vrede 
verkondigen !''  —  "Hemelen,  daauwt!  wolken,  regent  vrede."  — 
"Wie  is  hij,  die  daar  komt  van  Edom,  die  daar  komt  van 
Bozra,  de  kleederen  rood  van  bloed?"  —  Eindelijk,  in  een 
duister  en  geheimzinnig  gezigt,  verschijnt  de  verhevene  apo- 
theose van  den  man  der  smarte:  de  eerste  hymne  aan  de  smart, 
die  de  wereld  heeft  vernomen.  Nergens  komt  beter  dan  in  die 
gewijde  bladzijden  de  voorname  gave  van  Israël,  het  geloof,  uit; 
het  geloof,  nu  aan  de  bewustheid  eener  meerderheid  onaf- 
hankelijk van  elke  nederlaag.  Het  is  dat  geloof  dat  een  hand- 
vol ballingen  zonder  wankelen  deed  beweeren,  dat  de  wereld 
hun  eenmaal  zou  toebehooren.  "Verhef  uw  blik  vrij  in  het 
rond  en  aanschouw,  o  Jerusalem,  de  groote  menigten,  die  tot 
u  komen  en  zich  rondom  u  verzamelen,"  enz.,  enz. 

Sints  dezen  oogenblik,  schijnt  Israël  uitsluitend  van  zijne 
godsdienstig  idee  vervuld.  Voortaan  geen  enkele  meer  dier 
profane  dwalingen,  waarmede  Israël  zich  somtijds  had  opgehou- 
den. Voortaan  geen  twijfel,  geen  opstand,  geen  verzoeking 
meer  tot  afgoderij ;  het  Heidendom  boezemt  aan  het  joodsche 
volk  niets  meer  in  dan  eene  bittere,  hooge  veraclj^ting ,  die  uit 
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het  Boek  der  Wijsheid  spreekt.  Van  nu  af  aan  wordt  het  Jo- 
dendom al  bekrompener  en  daardoor  al  sterker.  De  vrijheid) 
de  eenvoud  van  het  oude  Hebreeuwsche  genie,  zoo  geheel  vreemd 
aan  alle  theologische  en  casuistische  angstvalligheid,  maakt 
plaats  voor  de  kleingeestigheden  van  het  rabbinisme.  De  pro- 
pheet wordt  opgevolgd  door  den  schriftgeleerde.  Een  welingerigt 
priesterschap  verstikt  alle  leven,  dat  zich  daarbaiten  beweegt; 
de  synagoog  wordt  wat  later  de  kerh  werd ,  eene  soort  van  on- 
wankelbaar gezag,  een  rots,  waartegen  iedere  onaf hankelijke ge- 
dachte verbroken  werd.  Het  pietisme  ontwikkelt  zich  en  brengt 
eene  zwakke  litteratuur  voort ,  zwak  nl.  zoo  men  haar  bij  de  voort- 
brengselen der  klassieke  kunst  vergelijkt,  maar  toch  nog  zeer 
aantrekkelijk.  Eenige  teedere  en  hartroerende  Psalmen,  altijd 
durend  voedsel  der  vrome  zielen,  en  de  keurige  romans  van 
Tobias  en  Judith  zijn  uit  dezen  tijd.  Men  vergelijke  denregt- 
schapen  Tobias  niet  met  een^  Job,  ais  hij  getroffen  wordt  door 
onverdiende  rampen ;  geheel  een  wereld  ligt  tusschen  hen  in* 
Hier,  het  geduld,  de  strijd  beloond,  liefelijke  en  troostende 
beelden,  daar,  opstand,  verzet,  twist  met  God  en  het  trotsch 
gevoel  van  den  Arabier,  die  in  zijn  ongeluk  uitroept:  God  is 
groot!  een  gevoel,  dat  niets  gemeen  heeft  met  de  christelijke 
deugd  der  onderwerping. 

Eene  groote  onverschilligheid  voor  het  staatkundige  leven 
was  het  gevolg  van  den  naauwgezetten  en  ernstigen  ijver,  die 
de  tijden  kenmerken,  waartoe  wij  thands  genaderd  zijn.  Het 
was  geenszins  de  roeping  van  Israël,  de  menschheid  met  de 
vrijheid  bekend  te  maken;  ook  zien  wij  dat  het  zich,  na  de 
ballingschap,  zeer  gemakkelijk  schikt  in  iederen  ondergeschikten 
toestand  zonder  dat  de  smaad  van  zulk  eene  ondergeschiktheid 
het  volk  in  het  minst  schijnt  te  hinderen.  Terwijl  Grieken- 
land ,  ofschoon  in  het  bezit  van  hulpmiddelen  die  slechts  weinig 
die  der  Joden  overtroffen,  aan  de  vrijheid  haar  eerste  overwin- 
ning deed  behalen,  maakte  Israël  geene  zwarigheid,  een  winge- 
west te  zijn  van  den  grooten  koning.  Dit  is,  wij  erkennen  het, 
de  zwakke  zijde  van  de  Joodsche  geschiedenis.  Op  hnnne 
godsdienstige  vrijheid  waren  zij  jaloersch ,  maar  overigens  kostte 
het  hun  weinig  moeite,  zich  aan  iedere  regering  te  onderwer- 
pen, die  voor  hunne  eerdienst  slechts  eenige  toegeeflijkheid 
betoonde.  Aan  alle  overheersching  betoonden  zij  zich  des  te 
nederiger   dienaars ,   naarmate   zij   zich  hunner  onderwerping  in 
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geenen  deele  schaamden.  Het  Chaldeeuwsche  rijk,  het  is  waar, 
was  bij  hen  gehaat,  en  de  val  van  dat  rijk  werd  door  hen 
met  vreugdekreten  begroet;  voorzeker,  omdat  zulk  een  mi- 
litair en  profaan  koningrijk  weinig  met  hunne  sympathie  strookte. 
De  heerschappij  daarentegen  der  Perzen  werd  met  blijdschap 
aangenomen.  De  Perzische  godsdienst  was  de  minst  heidensche 
der  heidensche  wereld,  en  vertoonde  door  haren  ernst,  haar 
monotheïstisch  karakter,  haar'  afkeer  van  beelden,  veel  over- 
eenkomst met  de  mozaïsche  eerdienst.  Cyrus  werd  zelfs  als 
een  gezant  van  Jehovah  door  hen  aangemerkt  en  als  van  zelf 
in  het  uitverkoren  geslacht  van  Qod  opgenomen. 

Men  kan  niet  zeggen,  dat  de  Perzen  zich  onverdraagzaam 
jegens  de  Joden  hebben  getoond.  Zerubabel,  die  weder  aan 
het  hoofd  der  natie  kwam ,  was  van  het  huis  van  David ,  en  het 
zou  den  Joden  geene  moeite  hebben  gekost ,  hunne  nationale  dy- 
nastie te  herstellen.  Maar  zoo  groot  was  hunne  staatkundige 
onverschilligheid ,  dat  zl]  na  Zerubabel  de  geslachtslijn  onopge- 
merkt lieten  voortloopen  en  geen  ander  gezag  erkenden  dan  dat 
van  den  Hoogepriester,  't  welk  erfelijk  werd.  Nu  vervult  Israël 
meer  en  meer  zijne  bestemming.  Zijne  geschiedenis  houdt  op  de 
geschiedenis  van  een'  staat  te  zijn  en  wordt  de  geschiedenis 
eener  godsdienst.  Dat  is  het  lot  der  volken,  die  eene  intellec- 
tueele  of  godsdienstige  roeping  hebben  te  vervullen  jegens  an- 
dere volken.  Zij  kunnen  hunne  schitterende  en  gevaarvolle  roe- 
ping niet  vervullen,  dan  ten  koste  hunner  nationaliteit.  Het 
grieksche  genie  heeft  nooit  zoo  sterk  gewerkt  op  de  wereld  als 
toen  de  staatkundige  rol  van  Griekenland  was  uitgespeeld.  Men 
heeft  reeds  zeer  goed  aangetoond,  dat  de  eenige  oorzaak  van  den  val 
van  Italië  in  de  universalistische  rigting  van  Italië  gelegen  is, 
in  dat  primaat,  dat  zij  zoolang  heeft  uitgeoefend.  Toen  zij 
alles  wilde  zijn  overal,  verloor  zij  op  eigen  grondgebied  alle 
beteekenis.  Wie  weet  of  Prankrijks  denkbeelden  niet  de  we- 
reld zullen  vervullen,  als  Prankrijk  van  de  rij  der  volken 
zal  zijn  uitgewischt.  Volken,  die  sterk  aan  hun'  grond  zijn 
gehecht,  en  die  hunne  denkbeelden  niet  naar  buiten  zoeken 
te  brengen,  zijn  op  eigen'  terrein  zeer  sterk  maar  hebben  daar- 
door weinig  invloed  op  den  gang  der  dingen  in  het  algemeen. 
Om  in  de  wereld  te  handelen  moet  men  zich  zelven  afsterven. 
Het  volk,  dat  de  heraut  wordt  van  een  godsdienstig  denk- 
beeld,   heeft   geen    ander   vaderland    meer   dan   dat    denkbeeld 
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en  het  is  in  dien  zin,  dat  te  veel  godsdienst  een  volk  doodt 
en  eene  zuiver  nationale  inrigting  tegenwerkt.  De  macchabeeowen 
zijn  helden,  die  op  alle  ónze  bewondering  aanspraak  hebben, 
maar  hun  heldenmoed  maakt  volstrekt  niet  denzelfden  indruk  op 
ons  als  het  Grieksche  en  Bomeinsche  patriotisme.  Miltiaades 
strijdt  voor  Athene  zonder  eenig  theologisch  of  godsdienstig 
bijoogmerk.  Judas  Macchabeus  strijdt  niet  voor  zijn  vaderland, 
maar  voor  zijn  geloof;  het  vaderland  staat  voor  hem  bij  het 
geloof  achter.  Dit  is  zoo  waar,  dat  de  Joden  na  hunne  balling- 
schap, zelfs  voor  den  vaderlandschen  grond  onverschillig  worden. 
Hunne  bloeijendste,  hunne  meest  verlichte  en  vroomste  ge- 
meenten zijn  overal  in  het  verre  oosten  verspreid. 

Israël  moest  eene  laatste  proef  doorstaan,  en  welligt  eene 
der  gevaarlijksten ;  zij  was  gelegen  in  de  aanraking  met  de 
Grieksche  beschaving,  die  zich  sedert  Alexander  over  geheel 
Azië  uitstrekt.  De  eerste  pligt  der  Joden  was,  zich  af  te  zon- 
deren van  alle  andere  volken.  Dien  pligt  had  Israël  gemakke- 
lijk kunnen  vervullen  tegenover  Egypte,  Phoeneciè*  en  Assyrié'; 
Perzié'  had  reeds  op  de  verbeelding  der  Israëlieten  een'  sterken 
invloed  uitgeoefend,  doch  juist  door  de  maatschappelijke  en 
inwendige  overeenkomst  met  Perziê,  had  het  ondergaan  van 
dien  invloed  hen  niet  afvallig  van  hunne  roeping  gemaakt. 
Maar  veel  ernstiger  werd  de  verzoeking  ten  opzigte  der  on- 
vergelijkelijke betoovering,  die  de  edelste  deelen  van  bet  men- 
schelijk  geslacht  aan  den  griekschen  invloed  zou  onderwerpen. 
Ook  Israël  ondervond  daarvan  een  sterken  indruk.  Dejoodsche 
koloniën  in  Egypte  konden  de  hellenistische  verzoeking  niet 
weerstaan ,  braken  hare  gemeenschap  met  Jerusalem  af,  en  ruk- 
ten zich  bijna  volkomen  van  de  Israëlitische  familie  los. 
Palaestina  zelf  geraakte  onder  de  zedelijke  overheersching  der 
Seleucieden.  Te  Jerusalem  vond  men  een  stadium  en  een  gym- 
nasium; eene  magtige  partij,  waartoe  de  geheele jeugd  behoorde, 
begunstigde  deze  nieuwigheden ,  en  door  de  grieksche  instellin- 
gen betooverd,  had  zij  reeds  een  gevoel  van  medelijden  met  de 
eerdienst  en  de  ernstige  gewoonten  der  voorvaderen.  Maar  ook 
dit  gevaar  werd  afgewend  en  de  conservatieve  geest  van  Israël 
behield  de  overhand.  Eenige  hardnekkige  grijsaards  en  eene 
familie  van  helden  redden  de  traditie  van  het  volk,  waaraan 
zich  weldra  de  geheele  wereld  zou  aansluiten. 

Wij   kunnen  het  gevaar  afmeten,  naar  den  haat,  die  thands 
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ontstond.  Wee  over  hen,  die  aan  de  vrije  ontwikkeling  van 
de  godsdienstige  behoeften  der  menschheid  wederstand  pogen  te 
bieden.  De  minst  geachte  nationale  gedenkschriften,  zijn  de 
gedenkschriften  van  die  koningen,  die  de  toekomst  niet  heb- 
ben begrepen  of  dwaasselijk  tegen  zijn  gegaan;  zoo  als  van 
Antiocbus,  Herodes,  Diocletiauus,  Julianus,  allen  uitnemende 
vorsten  naar  de  wereld,  maar  door  de  publieke  conscientie 
zonder  mededoogen  veroordeeld.  Die  Antiocbus  Epipbanes, 
wiens  naam  aan  dien  van  Nero  onafscheidelijk  verbonden  is, 
was  een  zeer  humaan  vorst,  verlicht,  begeerig  om  aan  de  be- 
schaving en  kunsten  van  Griekenland  eene  vrije  ontwikkeling 
te  verzekeren.  De  ruwe  middelen  door  hem  aangewend,  waren 
dezelfde  die  de  Grieken  en  Bomeinen  overal  en  altijd  bezigden 
om  staten ,  welker  inrigting  van  de  hunnen  verschilden ,  voor  hen 
te  doen  buigen.  Nadat  Antiochus  lang  als  gijzelaar  te  Bome 
was  geweest,  kwam  hij  in  Sjrië  terug,  het  hoofd  vol  van  de 
staatkundige  denkbeelden  van  Bome  en  droomende  van  een 
Oostersch  rijk,  gevestigd  als  dat  van  Bome,  op  de  zamensmel- 
ting  der  nationaliteiten  en  de  vernietiging  der  provinciale  ver- 
scheidenheden. Judea  bleek  de  eerste  hinderpaal  te  zijn  voor 
de  uitvoering  dezer  plannen.  Het  priesterschap  was  in  die  tij- 
den zeer  verzwakt,  de  hoogepriester  Jesus,  die  zich,  naar  de 
mode,  Jason  liet  noemen,  kon  zich  zoo  ver  vergeten,  dat  hij 
eene  nieuwe  theorie  uitvond  voor  de  herculische  spelen  van  Tjrus. 
De  tempel  werd  geplunderd,  een^  korten  tijd  prijkte  er  het  altaar 
van  Jupiter  en  waren  de  straten  van  Jerusalem  met  bacchanaliën 
vervuld.  Maar  ook  toen  was  het,  dat  die  heldhaftige  weerstand 
een  aanvang  nam,  die  aan  de  godsdienst  hare  eerste  martelaars 
heeft  verschaft.  Beeds  waren  de  priesters  en  een  groot  gedeelte 
der  Jerusalemsche  bevolking  gezwicht,  maar  het  was  het  voor- 
regt  en  het  geheim  van  Israëls  kracht,  het  geloof  onafhanke- 
lijk te  bewaren  van  den  priester,  juist  door  het  uitsluitend 
te  doen  zetelen  in  den  boezem  van  eenige  familiehoofden,  die 
onwankelbaar  vasthielden  aan  eenige  hoogst  eenvoudige  denk- 
beelden en  met  eene  onverwinbaar  bewustheid  hunner  meer- 
derheid waren  bezield.  De  toekomst  der  geheele  menschheid 
stond  met  de  standvastigheid  dier  enkele  huisgezinnen  op  het 
spel.  Ten  gevolge  dier  standvastigheid  werd  de  kracht  van  den 
griekschen  invloed  in  Falaestina  gebroken  en  uitgesloten  van 
iedere  wezenlijke  medewerking  tot  vestiging  van  het  Christendom. 
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Oneindig  meer  deed  zich  de  Ferzisclie  invloed  ondervinden, 
juist  omdat  die  invloed  zonder  eenig  uitwendig  geweld  werd  uitge- 
oefend en  zijn'  oorsprong  vond  in  de  zedelijke  overeenstemming 
der  beide  volken.  De  Perzen  zijn  de  eenigen  die  van  eenige  diepe 
godsdienstige  beteekenis  zijn  geweest  voor  de  Joden.  Eene  der 
meest  belangrijke  uitkomsten  van  de  oostersche  studiën  der  laatste 
tijden  is  het  bewijs,  dat  men  geleverd  heeft  voor  de  gewigtige 
rol,  die,  gedurende  de  eeawen  welke  de  vestiging  des  Christen- 
doms onmiddelijk  voorafgingen  en  volgden ,  de  instellingen  van 
de  Avesta  in  geheel  westelijk  Azië  hebben  gespeeld.  Het  is 
iudedaad  aan  Perzië  en  niet  aan  Griekenland,  dat  verscheidene 
nieuwe  bestanddeelen  moeten  worden  toegeschreven,  die  het 
Christendom  van  het  Mozaïsme  onderscheiden. 

Babyion ,  voortdurend  een  der  voornaamste  middenpunten  van 
het  Jodendom,  was  het  tooneel  van  die  vermenging,  die  in  de 
geschiedenis  van  den  menschelijken  geest  zulke  belangrijke  ge- 
volgen heeft  gehad,  en  waarvan  de  eerste  vruchten  bij  de  Jo- 
den zigtbaar  waren  in  eene  veel  meer  ingewikkelde  angelo-  en 
daemonologie ,  in  een  verfijnd  spiritualisme,  vergeleken  althands 
met  het  oude  hebreeuws che  realisme  en  eindelijk  in  eenen  smaak 
voor  het  symbolische,  die  schier  aan  de  cabala  en  het  gnosti- 
cisme grenst,  zoowel  als  in  denkbeelden  over  de  aardsche  ver- 
schijningen der  Godheid,  die  aan  de  Semitische  volken  geheel 
vreemd  waren.  Het  geloof  aan  de  onsterfelijkheid  en  aan  de 
opstanding  des  lichaams  verkrijgt  insgelijks  meer  bepaalde 
vormen ,  terwijl  de  Hebreeuwen  op  die  punten  nooit  tot  zeer  be- 
paalde voorstellingen  waren  gekomen,  daar  de  onsterfelijkheid, 
waaraan  Israël,  meer  dan  eenig  ander  volk,  geloof  heeft  gesla- 
gen, de  onsterfelijkheid  was  van  het  volk  als  volk,  van  zijne 
roeping  en  niet  de  onsterfelijkheid  van  het  individu.  De  mes- 
sianische  formulen,  ten  slotte,  worden  juister  omschreven,  waar- 
aan zich  verbindt  een  geloof  aan  het  ophanden  zijn  van  het  einde 
der  wereld  en  eene  daarmede  gepaard  gaande  vernieuwing  van  alle 
dingen.  Eene  reeks  van  geschriften,  in  den  vorm  van  apoca- 
lyptische gezigten,  en  die  Ewald  met  regt  als  eene  soort  van 
herleving  van  het  prophetisme  aanmerkt,  was  het  voortbrengsel 
van  deze  nieuwe  rigting.  Hiertoe  behooren  de  boeken  van 
Daniël,  van  Henoch,  het  4^®  Boek  van  Ezra,  de  sibyllijnsche 
verzen,  die,  vergeleken  met  de  dichters  uit  het  tijdvak  van 
bloei,  niet  kwalijk  eene  soort  van  romantisme  vertegenwoordi- 
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gen.  Met  betrekkiDg  tot  den  vorm,  behooren  zij  geheel  en  al 
tot  een  tijdvak  van  verval,  hetgeen  niet  wegneemt,  dat  men  er 
niet  zelden  eene  zeldzame  kracht  van  denkbeelden  in  ontmoet. 
Het  boek  van  Daniël  vooral  kau  als  eene  der  oudste  proeven 
van  wijsbegeerte  der  geschiedenis  beschouwd  worden.  De  om- 
wentelingen, die  het  Oosten  doorkruisten,  de  kosmopolitische 
gewoonten ,  die  het  Joodsche  volk  had  aangenomen ,  en  vooral 
de  intuitie  der  toekomst,  die  aan  dat  volk  steeds  eigen  is  ge- 
weest, deden  dat  volk  veel  vooruit  hebben  boven  Griekenland. 
Terwijl  de  staatkundige  geschiedenis,  ik  bedoel  de  geschiedenis 
der  inwendige  twisten  der  hoofdstad  in  Griekenland  en  Italië 
uitnemend  beschreven  is  geworden,  mag  Israël  er  op  bogen, 
het  eerst  de  menschheid  in  haar  geheel  te  hebben  beschouwd, 
in  de  opvolging  der  rijken  meer  dan  eene  toevalligheid  te  heb- 
ben gezien  en  eene  formule  te  hebben  gevonden  voor  de  ont- 
wikkeling der  wereld.  Hoe  onvolledig  ook,  is  dat  systeem  van 
wijsbegeerte  der  geschiedenis  het  langst  in  aanzien  gebleven; 
het  heeft  stand  gehouden  sedert  de  Maccabeeuwen  tot  bijna 
op  onzen  tijd.  Augustinus  in  zijne  Civitas  Dei  en  Bossuet  in 
zijne  Algemeene  Geachiedeniê  hebben  er  in  den  grond  der  zaak 
niets  nieuws  bijgevoegd. 

Een  nieuw  feit  kenschetst  de  vruchtbare  eeuw,  die  aan  de 
geboorte  van  Christus  vooraf  ging.  De  sekten  vermenigvuldigen 
zich  en  bewijzen  daardoor,  dat  de  theologie  oneindig  meer  in- 
gewikkeld was  geworden  dan  tot  hiertoe  nog  ooit  het  geval 
was  geweest.  Ook  verspreiden  zich  meer  en  meer  praktijken 
van  bijzondere  vroomheid,  die  de  oude  Hebreeuwen  volstrekt 
niet  hadden  aangetrokken,  en  volgens  de  eeuwige  wetten,  die 
het  beloop  der  godsdiensten  beheerschen,  ontwikkelen  zij  zich 
meer  en  meer  in  bijkomstigheden,  ten  koste  van  het  oorspron- 
kelijke wezen  der  godsdienst.  De  synagogen,  vereenigingspunten, 
waarvan  men  geen  enkel  spoor  vindt  vóór  de  ballingschap  en 
die  kwalijk  schijnen  te  passen  aan  den  geest  van  het  Mozaïsme, 
verkrijgen  eene  groote  beteekenis  en  vermenigvuldigen  zich 
allerwege.  De  invloed  van  Hoog-Azië  doet  zich  meer  en  meer 
gevoelen,  maar  Jerusalem,  schoon  open  voor  oosterschen  invloed, 
blijft  voor  Griekenland  gesloten  en  kant  zich  halstarrig  tegen 
alle  westersche  wijsbegeerte.  Wel  tracht  eene  weinig  talrijke 
partij  van  verlichte  mannen,  ook  te  rationalistisch  buitendien  om 
te  slagen,  de  sadduceeuwen  nl.,  eene  soort  van  rationeel  Mozaïsme 
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te  grondvesten;  wel  Iaat  de  ongeloovige  Herodes  den  tempel 
naar  Griekschen  boawtrant  herstellen  en  plaatst  hij  tegenover  het 
Joodsche  fanatisme  eene  geheel  wereldsche  staatkunde,  gegrond 
op  scheiding  van  kerk  en  staat  en  op  eene  gelijke  verdraag- 
zaamheid jegens  alle  sekten ,  maar  die  halve  maatregelen  vermog- 
ten  niets  tegen  de  geheimzinnige  gedachte,  die  Israël  bezig 
houdt.  De  phariseeuwen  behouden  de  overhand  en  wat  waren  de 
phariseeuwen  P  Degenen,  die  de  ware  traditie  des  volks  in  stand 
hielden,  de  waardige  zonen  van  hen,  die  in  de  Babjlonische 
ballingschap  getrouw  waren  gebleven,  van  hen,  die  onder  de 
Maccabeeuwen  zulk  eenen  krachtigeu  weerstand  hadden  gebo- 
den, gelijk  zij  de  voorloopers  waren  van  de  talmudisten  en  van 
de  martelaars  der  middeneeuwen,  natuurlijke  vijanden,  als  zij 
waren,  van  allen  die  den  schoot  van  Abraham  trachten  uit  te 
breiden. 

Aldus  blijft  de  wet  gehandhaafd ,  die  de  geheele  geschiedenis 
van  Israël  beheerscht.  Die  wet  was  de  noodzakelijkheid  van 
eenen  voortdurenden  strijd  tusschen  de  liberale  en  de  conserva- 
tieve rigting,  een  strijd,  waarin  tot  geluk  der  wereld ,  de  conser- 
vatieve rigting  steeds  de  overwinning  behaalde.  Hij ,  die  IsraeFs 
geschiedenis  beschouwt  uit  ons  modern  standpunt,  een  stand- 
punt door  Grieksche  en  Eomeinsche  denkbeelden  grootendeels 
gevormd ,  moet  zich  overal  ergeren ;  hij  moet  partij  kiezen  voor 
Saul  tegen  Samuel,  voor  Isboseth  tegen  David,voor  de  Konin- 
gen tegen  de  Fropheten,  voor  de  Samaritanen  tegen  de  Joden, 
voor  de  hellenistische  partij  tegen  de  Maccabeeuwen,  voor  de 
Sadduceeawen  tegen  de  Phariseeuwen.  En  toch,  hadden  Saul  en 
Isboseth  de  overhand  behouden,  Israël  zou  slechts  een  kleine, 
vergeten  staat  in  het  Oosten  geweest  zijn,  een  volk  gelijk  de 
Moabieten  en  de  Idumeërs.  Ware  het  den  Koningen  gelukt  de 
stem  van  het  prophetisme  te  smoren,  zoo  zou  Israël  welligt 
in  het  wereldsche  een  gelijken  voorspoed  hebben  genoten  als 
Tjms  en  Sidon ,  maar  wat  was  er  dan  van  IsraeFs  godsdienstige 
lol  geworden?  Hadden  de  Maccabeeuwen  geen  wederstand  ge- 
boden, Judea  zou  een  land  zijn  geweest  als  Bithynië  en  Cappa- 
docië,  verzwolgen,  eerst  door  Griekenland  en  later  door  Eome. 
Voorzeker,  achterlijk  en  kleingeestig  waren  die  hardnekkige  Jo- 
den van  Modina,  gesloten  hielden  zij  zich  voor  ieder  denkbeeld 
van  vooruitgang,  geen  gevoel  hadden  zij  voor  de  kunst  en  buiten 
staat   waren   zij  om  de  schitterende  ontwikkeling  van  Grieken- 
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land  te  begrijpen.  Evenmin  kan  men  ontkennen  dat  de  Sad- 
duceenwen  ons  in  vele  opzigten  toeschijnen  veel  hooger  te  staan 
dan  de  Fhariseenwen.  Doch  de  geheele  geschiedenis  van  Israël 
is  een  treffend  voorbeeld,  dat  ons  toont,  hoe  de  overwinning  in 
deze  wereld  niet  juist  altijd  aan  de  redelijksten  en  verstandig- 
sten  behoort ,  'maar  aan  hen ,  die  door  Jehovah  zijn  verkoren 
om  de  menschheid  den  weg  te  wijzen  naar  het  onbekende  land , 
dat  de  goddelijke  prophetiën  hadden  voorspeld. 

Het  oogenblik  was  eindelijk  daar,  waarop  de  vrijzinnige  en 
de  conservatieve  denkbeelden  eenen  laatsten  strijd  zonden  leveren 
en  waarop  het  met  de  beide  rigtingen ,  die  in  Israël  leefden  tot 
eene  scheuring  zou  komen.  Aan  de  eene  zijde,  in  de  daad,  had 
Israël  eene  beslist  conservatieve  rigting,  aan  de  andere  zijde  be- 
hoorde de  geheele  toekomst  aan  haar,  en  het  was  gemakkelijk  te 
voorzien,  dat  de  synagoog  getrouw  zou  blijven  aan  haren  on  ver- 
anderlijken stelregel :  altijd  te  hopen  en  altijd  weerstand  te 
bieden.  Van  daar  de  valsche  positie,  die  Israël  innam  tegen- 
over het  Christendom,  van  daar  ook  de  oorsprong  van  dien 
onverzoenlijke!)  haat,  dien  achttien  eeuwen  naanwelijks  hebben 
kunnen  uitdooven.  De  Christus  was  uit  den  boezem  van  Israël 
voortgekomen  en  toch  moest  Israël,  om  aan  zijn  beginsel  ge- 
trouw te  blijven,  Hem  den  kruisdood  doen  ondergaan.  Het 
Christendom  was  Israels  natuurlijke  ontwikkeling  en  toch  moest 
Israël  het  verwerpen. 

Die  zoon  van  Israël,  verjaagd  van  den  schoot  zijner  moeder, 
moest  tegenover  haar  zich  ontwikkelen  en  zonder  haar  de  toe- 
komst tegengaan  die  hem  verbeidde.  Faulus  heeft  met  al  de 
veerkracht  van  zijn  verheven  génie  dezen  toestand  geschilderd, 
een^  der  vreemdste  toestanden,  die  de  geschiedenis  der  godsdien- 
sten ooit  heeft  aanschouwd. 

Staan  wij  stil  op  den  drempel  van  die  geheimzinnige  ver- 
schijning, waarin  zich  het  geheele  leven  van  Israël  oplost. 
Godsdiensten  sterven  niet,  en  het  Jodendom  moest,  na  zijne 
vracht  te  hebben  afgeworpen,  zijn  langdurig  en  onverbrekelijk 
bestaan  door  alle  eeuwen  heen  voortzetten.  Doch  de  levenskracht 
is  uit  Israël  geweken.  Nog  altijd  is  zijne  geschiedenis  schoon 
en  belangwekkend,  maar  het  is  nu  de  geschiedenis  van  eene 
secte,  niet  meer  bij  uitnemendheid  de  geschiedenis  eener  gods- 
dienst. En  indien  wij  nu  ten  besluite  de  vraag  doen :  heeft 
Israël    zijne    roeping    vervuld?    heeft    Israël    den    gewigtigen 
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post  bewaard,  die  in  de  groote  verzameling  der  volken  aan  dat 
volk  was  aangewezen,  dan  antwoorden  wij,  zonder  aarzelen, 
ja;  Israël  is  de  tak  geweest,  waarop  het  geloof  van  het  men- 
schelijk  geslacht  gegriffeld  is.  Geen  enkel  volk  heeft,  gelijk 
Israël,  zijne  roeping  met  zoo  veel  ernst  opgevat,  —  geen  volk 
heeft  zoo  zijne  nationale  smarten  en  vrengde  gevoeld;  geen  zoo 
geleefd  voor  een  denkbeeld.  Israël  heeft  de  tijden  overwonnen 
en  zijne  verdrukkers  uitgeput.  Den  dag,  waarop  eene  valsche 
tijding  ons  in  den  val  van  Sebastopol,  een  jaar  te  vroeg,  deed 
verheugen,  sprak  mij  een  oude  Poolsche  Jood  aan,  die  zijne 
dagen  in  de  keizerlijke  Bibliotheek  doorbragt,  met  de  oude 
stofiBge  manuscripten  zijner  natie  na  te  pluizen;  hij  wees  mij 
op  het  woord  van  Jesaja:  ^'Zij  is  gevallen,  zij  is  gevallen, 
Babyion!''  —  De  overwinning  der  geallieerden  was  in  zijne 
oogen  niets  anders  dan  de  straf,  over  de  gewelddadigheden 
jegens  zijne  geloofsgenooteu  gepleegd  door  hem,  dien  hij  den 
Nabuchodonosor  en  den  Antiochus  van  onzen  tijd  noemde.  In 
dien  somberen  grijsaard  zag  ik  levend  voor  mij  den  geest  van 
dat  onverdelgbaar  volk.  Het  heeft  de  handen  geklapt  op  alle 
bouwvallen ;  door  allen  vervolgd ,  heeft  het  zich  op  allen  gewro- 
ken ;  en  voor  die  taak  heeft  het  slechts  eene  deugd  noodig  ge- 
had, maar  eene  deugd,  die  de  mensch  zich  zelven  niet  geven 
kan;  namelijk  die  van  te  kunnen  verduren.  Daardoor  heeft  het 
de  stoutste  voorspellingen  der  propheten  vervuld ;  de  wereld ,  die 
Israël  verachtte,  is  tot  Israël  gekomen,  en  op  dit  oogen  blik  is 
Israël  in  waarheid  een  huis  des  gebeds  voor  alle  natiën!  Ge- 
lijkelijk vereerd  door  den  Jood,  den  Turk  en  den  Christen, 
is  Jernsalem  op  dezen  oogenblik  de  heilige  stad  voor  vier  hon- 
derd millioen  menschen  en  op  de  meest  letterlijke  wijze  is  de 
voorzegging  van  Zacharia  vervuld  :  '*En  in  dien  dag  zullen  tien 
mannen  het  pand  van  den  rok  van  een  Israëliet  grijpen  en 
tot  hem  zeggen :  Wij  zullen  met  u  gaan ,  want  wij  hebben  ge- 
hoord, dat  de  Heer  met  u  is."' 

Evenmin  als  voor  dit  artikel,  willen  wij  ons  verantwoordelijk 
stellen  voor  den  geheelen  inhoud  der  overige  hoogst  belangrijke 
opstellen,  waarvan  wij  de  titels  willen  afschrijven:  LesBeligions 
de  Tantiquité.  Les  Historiens  critiques  de  Jésus.  MahomeL 
La  vie  des  Saints.  Tlmitation  de  J.  C.  Calvin.  Channing.  La 
nouvelle  Ecole  Hégélienne.    La  tentation  du  Christ. 

A.  P. 
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Redevoeringen  y  verhandelingen  en  verspreide  geschriften 
van  j.  j.  VAK  oosTEKZEE,  te  Rotterdam  hij  v.  d.  Meer 
en  Verbruggen.    1857<     ^IS  pgg.     Prijs  ƒ  3.75. 

Bijk  van  inhoud  en  bevallig  van  vorm  is  ook  dit  boek,  dat 
Dr.  V.  Oosterzee  ons  aanbiedt,  nit  zijnen  onuitpatbaren  schat 
van  oude  en  nieuwe  dingen.  Wij  verheugen  ons,  dat  de  uit- 
gevers van  dit  werk  het  ons  hebben  toegezonden,  daar  wij  al- 
zoo  in  de  gelegenheid  zijn  gesteld  een  woord  van  dank  te  bren- 
gen aan  den  hooggeachten  schrijver,  wien  het  bij  teleurstelling 
en  tegenstand  nog  geenszins  aan  moed  en  lust  ontbreekt,  om 
voor  het  groote  publiek  nuttig  te  zijn.  Wat  een  ieder  in  dezen 
bundel  terstond  zal  aantrekken  is  de  belangstelling  waarmede 
hier  de  aandacht  gewijd  wordt  aan  veel  wat  de  menschheid  be- 
weegt en  raakt,  en  het  mag  zeker  een  navolgingswaardig  ver- 
schijnsel heeten,  wanneer  wij  een  godsdienstleeraar,  op  wiens 
schouders  reeds  zoovele  ambtsbezigheden  drukken,  zijn^  ledigen 
tijd  zien  besteden  aan  de  behandeling  van  letterkundige  en 
aesthetische  onderwerpen.  Over  deze  bladen,  allen  zonder  on- 
derscheid, ligt  een  hooge  dichterlijke  gloed  verspreid;  hartelijk 
is  de  taal  des  Eedenaars,  hartelijk  en  krachtig,  zoowel  waar  hij 
een^  Ooethe  wat  nader  bij  het  Christendom  zoekt  te  brengen, 
als  waar  hij  de  schatten  des  Christendoms  in  Zendingzaak  en 
Bijbelverspreiding  ten  toon  spreidt,  v.  O.  is  altijd  ingenomen 
met  zijn  onderwerp.  Hij  behandelt  het  nooit  slaperig,  maar 
altijd  met  liefde  en  ingenomenheid.  Plaatst  zich  ook  al  veel 
voor  hem  onder  een  bepaald  en  eigenaardig  licht,  zijn  blik  is 
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toch  te  ruim  dan  dat  hij  zich  in  den  regel  door  vooroordeelen 
zou  laten  beheerschen.  —  Klaagt  men  in  onzen  tijd  over  gemis 
aan  ernstige,  gemoedelijke,  vaste  overtuiging,  welk  gemis  meer 
of  min  bij  ons  allen  zou  gevonden  worden,  Dr.  v.  O.  zal  die 
klagt  nimmer  wettigen.  Hij  heeft  eene  overtuiging,  en  die  over- 
tuiging doet  hem  spreken.  Hij  heeft  beginselen  en  hij  heeft  ze 
lief.  Ook  zou  hij  ze  gaarne  aan  allen  mededeelen ,  want  hij  ge- 
looft aan  hunne  deugdelijkheid.  Het  is  eene  andere  vraag  of 
de  auteur,  ook  voor  zoo  ver  dit  van  hem  afhangt,  in  die 
mededeeling  altijd  slaagt. 

Yerschillend  zijn  zeker  de  gaven,  verschillend  buiten  twijfel 
de  talenten,  door  Gods  voorzienig  wereldbestuur  aan  zijne  men- 
schenkinderen  geschonken.  Daar  zijn  mannen  des  geloofs,daar 
zijn  mannen  der  kritiek;  hetgeen  natuurlijk  niet  zeggen  wil, 
dat  de  mannen  des  geloofs  geene  kritiek  of  de  mannen  der 
kritiek  geen  geloof  hebben.  Maar  er  zijn  menschen,  bij  wie 
het  element  des  geloofs,  der  overtuiging,  sterker  ontwikkeld 
is  dan  bij  anderen ,  bij  wien  misschien  de  geest  der  kritiek 
tot  eene  vollediger  ontwikkeling  is  gekomen.  Het  zou  de 
hoogste  eenzijdigheid  zijn,  wanneer  men  den  man  des  geloofs 
versmaadde,  omdat  hij  den  geest  mist  der  kritiek,  of  omgekeerd 
den  kritischen  geest  verdacht  maakte,  wijl  hij  het  element  mist 
des  geloofs.  Waren  allen  kritici,  waar  zou  het  geloof  zijn? 
waren  allen  geloovigen,  waar  zou  de  kritiek  zijn?  Ook  kan  de 
kritische  geest  niet  tot  den  geest  des  geloofs  zeggen:  ik  heb  u 
niet  van  noode,  of  de  geest  des  geloofs  tot  de  kritiek,  ik  heb 
u  niet  van  noode.  Veeleer  zullen  zij  beiden  weldoen  met  van 
elkander  te  leeren,  met  onderling  de  een  den  ander  uitnemender 
te  achten  dan  zich  zelven.  En,  zoo  wij  ons  aan  de  woorden: 
geloof  en  kritiek  houden ,  willen  wij  nogthands  hier  geen  geloof 
aan  een  bepaald  punt  bedoeld  hebben  noch  kritiek,  op  eene 
bepaalde  zaak  gerigt.  Neen,  geloof  noemen  wij  die  eigenschap, 
of  laat  mij  liever  zeggen,  die  eigenaardige  rigting  van  den 
menschelijken  geest,  waarbij  men  alles  als  een,  geheel  ziet, 
kritiek  daarentegen  die  rigting,  waarbij  geen  enkel  detail,  geene 
enkele  bijzonderheid  aan  onze  aandacht  ontsnapt.  Daar  zijn 
menschen ,  die  geene  oogen  hebben  dan  voor  het  geheel  der  din- 
gen, dat  zijn  de  geloovige  of  dichterlijke  geesten ;  daar  zijn  ande- 
ren, die  alles  ontleden,  en  in  hun  zoeken  naar  waarheid,  niet 
stap  voor   stap,   maar  voetje  voor  voetje,  voorwaarts  gaan:  dat 
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zijn  de  kritische  geesten.  Wij  ontveinzen  niet,  wij  verzwijgen 
niet,  dat  wij  voor  ons  zelven  veel  verwachten  voor  de  zaak  der 
waarheid  van  den  onvertsaagden ,  on  vermoei  den,  geest  der  kritiek. 
Ook  gelooven  wij,  dat  de  menschheid  veel  rijker  is,  althands 
gedurende  vele  eeuwen  veel  rijker  geweest  is  aan  geesten,  die 
slechts  op  het  geheel  der  dingen  letten ,  dan  aan  kritische  gees- 
ten. Doch  dit  neemt  niet  weg,  dat  wij  de  geloovig  gezinden 
mede  op  prijs  weten  te  stellen,  vooral  omdat  wij  gelooven  dat, 
zoo  de  scherpzinnigheid,  zoo  noodig  voor  het  verkrijgen  der 
waarheid,  meer  bepaaldelijk  aan  kritische  geesten  eigen  is,  de 
geloovig-gezinden  grooter  diepzinnigheid  bezitten.  En  in  zeker 
opzigt,  geen  wonder.  Ik  meen  vaak  te  hebben  opgemerkt,  dat 
menschen,  die  een  afgerond  stelsel  in  zijn  geheel  hebben  aan- 
genomen en  omhelsd ,  eene  zeldzame  diepzinnigheid  aan  den  dag 
leggen,  en  ik  geloof,  dat  die  diepzinnigheid  daaruit  ontstaat, 
dat  dergelijke  menschen,  verpligt  hun  eenmaal  aangenomen  stel- 
sel plausibel  te  maken  en  te  verdedigen,  allerlei  diepzinnige 
combinatien  uitvinden  en  opsporen,  waaraan  natuurlijk  nooit 
iemand  denkt,  die  bij  het  vasthouden  van  eenig  opgevat  denk- 
beeld, om  zoo  te  spreken,  geen  belang  heeft.  Ik  heb  bijv.  het 
geheel  der  E.  C.  waarheid  aangenomen,  met  al  hare  dwaasheden 
en  ongerijmdheden.  Dat  ik  zulks  deed  was  geene  willekeurige 
daad,  maar  vond  zijn  grond  en  wettige  reden  in  mijn  geheelen 
uit-  en  inwendigen  toestand.  Wanneer  ik  nu  eerlijk  ben  en  ter 
goeder  trouw  en  daarbij  nadenk,  zal  ik  ongetwijfeld  allerlei 
diepzinnige  analogiën,  overeenkomsten  en  combinatien  opspo- 
ren die  HET  GEHEEL  mijner  overtuigingen  (wij  zeggen  niet, 
iedere  overtuiging  afzonderlijk)  voor  mij  althands  verre  van 
ongerijmd  doet  zijn.  Op  deze  wijze  zal  ik  mijne  diepzinnigheid 
in  groote  mate  oefenen,  veel  meer  dan  iemand,  die  eigenlijk  geen 
geheel  van  overtuigingen  bezit.  Op  deze  wijze  laat  het  zich 
dan  ook  alleen  verklaren,  dat  sommige  menschen  stellingen  aan- 
nemen en  vasthouden,  die  aan  ieder  gewoon  menschenverstand 
volkomen  ongerijmd  toeschijnen;  stellingen,  die  op  zich  zelve 
beschouwd  ook  metterdaad  ongerijmd  zijn,  doch  volkomen  passen 
in  een  geheel  van  stellingen  en  overtuigingen,  dat  ook  enkel 
als  een  geheel  door  het  geloovig  gemoed  met  behulp  der  ver- 
beeldingskracht aangenomen  is.  Daarom  is  het  bijv.  stellig  ver- 
keerd, te  vragen:  hoe  kan  een  knap  en  denkend  man  aan  de 
transsubstantiatie  en  de   mis  gelooven;   want  eerst   moet   men 


344  GELOOF,  KBITIEK  EN  KUNST. 

weten  of  de  denker  in  kwestie  tot  de  geloovig-gezinden  of  tot 
de  kritische  geesten  behoort.  Behoort  hij  tot  de  eerste,  dan 
kunt  gij  er  staat  op  maken ,  dat  hij  voor  de  ongerijmdheid  der 
transsubstantiatie  bewijzen  weet  bij  te  brengen,  van  de  analogie 
van  het  geheel  zijner  overtuigingen  ontleend ,  die  zeer  diepzin- 
nig gevonden  zijn  en  aan  zijn  doel  niet  kwalijk  beantwoorden. 

Dergelijke  geloovig-gezinde  geesten  (om  ons  bij  dezen  term 
te  houden)  kunnen  zich  zeer  slecht  vinden  in  de  uitspraak, 
dat  ons  weten  slechts  stukwerk  zou  zijn.  En  hun  weten  is 
ook  geen  stukwerk.  Integendeel;  want,  ofschoon  wat  zij  eigen- 
lijk volkomen  kenneii  uiterst  gering  is,  zoo  vullen  zij  het  ont- 
brekende aan  door  hunne  imaginatie  of  door  toe  te  geven  aan 
een  zeker  voorgevoelen,  dat  niet  zelden  geloof  moet  heeten. 
Zoo  zullen  zij  van  eene  zaak  a  priori  overtuigd  zijn  (en  zij 
zijn  nooit  anders  dan  a  priori  van  iets  overtuigd)  doch  daarvoor 
slechts  één  argument  weten  aan  te  voeren  dat  de  zaak  op  verre 
na  niet  volledig  bewijst.  Wat  doen  zij  nu?  Nu  gaan  zij  het 
voorgevoelen  kweeken,  dat  er  wel  vroeger  of  later  een  genoeg- 
zaam aantal  bewijsgronden  zal  gevonden  worden,  die  de  zaak 
onwedersprekelijk  duidelijk  in  het  licht  stellen  en  op  kosten 
van  dat  voorgevoelen  leeft  men  voort  en  middelerwijl  verdedigt 
men  de  onbewezene  zaak  als  of  zij  metterdaad  onomstootehjk 
vaststond. 

Men  zal  mij  welligt  na  deze  beschrijving  vragen,  waarom 
ik  het  nog  in  ernst  goed  en  nuttig  acht,  dat  er  zulke  onkriti- 
sche geesten  blijven  bestaan?  Ik  heb  mijn  antwoord  gereed; 
het  is,  omdat  ik  mij  overtuigd  houd,  dat,  schoon  in  den  regel 
de  kritische  weg,  d.  i.  het  onderzoek  der  bijzonderheden,  de 
weg  tot  de  waarheid  is,  de  geheele  waarheid  of  laat  mij  liever 
zeggen  de  waarheid  van  het  geheel,  overal  waar  het  althands 
het  leven  geldt,  nooit  uit  de  kennis  van  alle  hare  zamenstel- 
lende  deelen,  ieder  afzonderlijk,  volkomen  kan  worden  opge- 
maakt. Hier  komt  nog  bij,  dat  wij  aan  voorgevoelens  op  we- 
tenschappelijk gebied  eene  betrekkelijke  waarde  toeschrijven, 
daar  zulke  voorgevoelens  niet  zelden  de  natuurlijke  vrucht  zijn 
van  vroegere  waarnemingen  en  vroegere  ondervindingen  en  dus 
meer  of  min  als  de  rente  te  beschouwen  zijn  van  een  vroeger 
zorgvuldig  bijeengegaard  kapitaal.  Men  versta  ons  wel.  Wij 
spreken  altijd  van  eene  betrekkelijke  waarde.  Bij  het  ernstig 
onderzoek,   het  eerlijk  navorschen    der   waarheid,  wij    herhalen 
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het,  is  in  het  diep  besef  onzer  eindigheid  slechts  de  kritische 
weg  te  bewandelen.  Het  is  de  weg  van  geduld,  die  alle  over- 
haasing  als  ongeoorloofde  anticipatie  buitensluit.  Het  is  de  weg, 
wij  zeiden  het  reeds,  waarop  men  voetje  voor  voetje  voorwaarts 
gaat  en  nooit  iets  aanneemt,  op  grond  van  een  voorgevoel , dat 
het  wel  zal  kunnen  bewezen  worden,  maar  omdat  men  zich 
waarlijk  overtuigd  heeft,  dat  het  bewezen  is.  Die  weg  is  de 
enge  weg  der  wetenschap,  die  slechts  weinigen  vinden;  die  weg 
is  de  kruisweg  der  wetenschap,  waarvoor  velen  terugdeinzen. 

Wij  zullen  de  laatsten  zijn  om  iemand  te  veroordeelen ,  die 
dien  weg  weigert  te  betreden.  Wij  hebben  eerbied  en  liefde 
voor  iedere  gave  en  zijn  niet  kleingeestig  genoeg  om  den  mensch 
te  willen  knippen  naar  ons  bekrompen  ideaal. 

Slechts  eene  zaak  vorderen^  wij ,  dat  de  mannen  van  het  ge- 
loovig  gemoed  de  kritiek  eerbiedigen  en  haar  bij  het  volk  geen 
onregt  aandoen  of  verdacht  maken. 

Dit  vragen  wij  ook  van  Dr.  v.  Oosterzee.  Zijne  gaven  zijn 
zoo  uitstekend,  dat  hij  ze  niet  behoeft  te|  handhaven  door  an- 
deren te  verkleinen.  Wij  eischen  niet  van  den  dichterlijken, 
den  diepgevoelenden ,  den  bezielden  redenaar  en  apologeet,  dat 
hij  zijne  adelaars vlugt  verruile  voor  den  slakkengang  der  kri- 
tiek. Maar  dat  hij  zich  houde  buiten  het  veroordeelen  van  dien 
slakkengang.  Er  is  menig  kritikus,  die  van  v.  Oosterzee's  ta- 
lent zich  geen  denkbeeld  vormt,  maar  of  v.  O.  de  man  is,  die 
het  streven,  den  arbeid,  het  napluizen  der  moderne  wetenschap 
weet  te  waardeeren ,  is  eene  vraag ,  die  anderen  mogen  beslissen. 

Het  is  onnoodig  hier  in  bijzonderheden  te  treden.  Wij  wijzen 
slechts  op  pag.  269 — 274.  Dergelijke  bladzijden,  waarin,  zeer 
onkritisch,  schier  elke  poging  der  kritiek  tot  vaststelling  der 
historische  Evangelie-waarheid  als  een  uitvloeisel  of  ingeving 
van  den  Booze  wordt  beschouwd,  ontsieren  in  ons  oog  dezen 
schoonen  Bundel.  Het  schijnt,  dat  voor  Dr.  v.  O.  Bijbelkritiek 
Bijbelwaardeering  buitensluit.  Mag  men  aldus  volksvooroordee- 
len  aankweeken? 

Er  is  nog  een  onderwerp  in  dit  boek  behandeld,  waarbij  wij 
eenige  oogenblikken  willen  staan;  het  is:  Goethe's  betrekking 
tot  het  Christendom.  Het  is  onmogelijk  Dr.  v.  Oosterzee's 
verhandeling  over  dit  belangrijk  punt  te  lezen,  zonder  bewon- 
dering en  sympathatie  te  gevoelen  voor  de  schoone  rangschik- 
king allereerst  van  Goethe's  uitspraken  aangaande  het  Christen- 
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dom,  uit  verschillende  tijdperken  zijns  levens  bijeengezameld, 
maar  dan  ook  allermeest  voor  den  milden  en  onbekrompen 
geest,  die  uit  de  geleerde  verhandeling  spreekt. 

Wij  zouden  echter,  met  dankbaarheid  voortbouwende  op  het- 
geen ons  door  Dr.  v.  O.  zelven  is  gegeven,  nog  uit  een  ander 
oogpunt  de  betrekking  van  Goethe  tot  het  Christendom  willen 
beschouwen.  Het  schijnt  ons  toe,  dat  Dr.  v.  O.,  hoewel  tegen 
zijne  eigene  bedoeling,  het  Christendom  te  veel  opgevat  heeft 
als  een  stelsel  van  leerstukken,  zoodat  hij  onwillekeurig  vervalt 
in  de  kenschetsing  van  de  houding  die  door  Goethe  tegenover 
de  historische  of  dogmatische  waarheid  van  het  Christendom 
wierd  ingenomen.  Nu  spreekt  het  van  zelf,  dat  de  historische 
en  dogmatische  waarheid  van  het  Evangelie  zeer  veel  aantrek- 
kelijks moest  hebben  voor  zulk  een  hooggestemd  en  rijk  ont- 
wikkelden geest  als  Goethe ,  en  hierdoor  moet  het ,  ook  volgens 
Dr.  V.  Oosterzee's  opgave,  schijnen  als  of  Goethe  zich  van  tijd 
tot  tijd  digter  bij  het  Christendom  heeft  bevonden.  Van  hier 
ook ,  dat  Dr.  v.  O.  in  Goethe's  leven  zelfs  eene  geheele  periode 
aanneemt,  waarin  hij  gunstiger  over  het  Christendom  dacht. 

En  toch  geloof  ik ,  dat  de  geachte  schrijver  hier  eene  concesie 
doet,  waartoe  de  werkelijkheid  hem  niet  kan  magtigen  en  waar- 
toe hij  zich  ook  zeker  niet  geregtigd  zou  gevoeld  hebben,  had 
hij  het  Christendom  meer  subjeelief  dan  objectief  opgevat.  De 
vraag,  die  Dr.  v.  O.  zich  gesteld  heeft  in  den  aanvang,  was  de 
vraag,  die  ook  wij  willen  stellen,  in  welke  verhouding  bevond 
zich  Goethe  niet  tot  ie  leer  maar  tot  den  geest  van  het  Chris- 
tendom? Was  er  eenige  overeenkomst,  eenige  sympathie  tus- 
schen  den  geest  van  het  Christendom  en  den  geest  van  Goethe? 
En  op  die  vraag  aarzelen  wij  niet,  hoe  hard  het  klinken  moge, 
een  volkomen  ontkennend  antwoord  te  geven.  Ik  geloof,  dat 
Goethe  den  geest  van  het  Christendom  uitnemend  heeft  hoe- 
pen, maar  juist  genoeg  om  zich  vlak  tegenover  dien  geest  te 
stellen  en  door  een'  geheel  anderen  geest  zijn  leven  te  laten  bezielen. 

Dit  maakt  noodig ,  dat  wij  met  een  paar  woorden  ontwikkelen 
wat  voor  ons  met  betrekking  tot  Goethe  de  geest  van  het 
Christendom,  zoowel  als  wat  met  betrekking  tot  het  Christen- 
dom de  geest  van  Goethe  was. 

De  geest  van  het  Christendom  is  natuurlijk  geen  andere  dan 
de  geest  van  Christus.  Christus  nu  is  inzonderheid  en  bij  uit- 
nemendheid: DE  MAN  DEK  SMABTE.    Christus  heeft,  hierin  met- 


GELOOF,    KETTIBK    EN    KUNST.  347 

terdaad  de  vertegenwoordiger  van  zijn  geheele  volk,  Christus 
heeft  op  allerlei  wijze  alles  gedaan  om  zijne  aardsche  réassité  te 
doen  mislukken.  Zijn  koningrijk  was  niet  van  deze  wereld, 
Hij  zoekt  niet  zijne  eer,  Hij  ontziet  geene  vooroordeelen ,  geene 
nationale  noch  traditioneele  vooroordeelen;  Hij  weet  reeds  bij 
den  aanvang  van  zijne  loopbaan,  dat  een  krnis  Hem  wacht  en 
de  Christus  eerst  door  lijden  tot  Zijne  hemelsche  heerlijkheid 
kan  ingaan.  Ook  is  hetgeen  de  Christus  vordert:  zelfverlooche- 
ning, droefheid,  berouw;  hetgeen  Hij  eischt,  een'  onophoude- 
lijken  strijd,  een  wachten,  een  hopen,  een  uitzien  naar,  neen 
meer  dan  dat,  een  leven,  een  wandelen  in  de  dingen,  die  niet 
gezien  worden.  Nu  Hij  in  de  wereld  is  gekomen,  is  de  wereld 
overtuigd  van  zonde  en  geregtigheid ;  is  iedere  verontschuldi- 
ging weggenomen;  is  de  vrolijke  droom  van  de  zalige  bedwel- 
ming der  zonde  en  der  wereld  verstoord,  zijn  de  dartelheden  der 
opgewondenheid  verdoofd,  en  in  de  schrikkelijke  stilte  wordt 
het  kloppen  vernomen  van  het  beangstigd  geweten  en  de  half 
gesmoorde  bede:  o  God,  wees  mij  arm  zondaar  genadig! 

En  nu,  welke  is  de  geest  van  Goethe? 

Geenszins  de  geest  van  het  lijdend,  het  hopend,  het  dul- 
dend, het  naar  de  wereld  met  blindheid  geslagene  Jodendom, 
geenszins  de  geest  van  den  man  der  smarte,  wiens  Ideaal  daar 
gindsch  ligt,  daarboven,  maar  Goethe's  geest  was  de  geest  van 
Griekenland,  van  het  vrolijke,  het  opgeruimde,  het  harmonieuse 
Griekenland,  dat  op  het  gelaat  van  de  beelden  zijner  schepping 
ook  den  laatsten  trek  van  lijden  wist  uit  te  wisschen.  Welk 
een  onderscheid,  welk  een'  tegenstelling!  Het  Jodendom  is  het 
volk  der  toekomst,  de  Christen  is  de  man  der  toekomst.  De 
Griek  is  de  man  van  het  heden,  van  het  oogenblik.  "Voor  den 
Jood ,  als  voor  den  Christen ,  mag  het  Ideaal  nooit  in  aardsche 
vormen  verwezenlijkt  worden,  want  een  Ideaal  dat  gezien  wordt, 
is  hem  geen  ideaal  meer;  en  daar  zelfs,  waar  het  woord  van 
God  in  het  vleesch  wordt  geopenbaard,  is  er  aan  hem  noch 
gedaante  noch  heerlijkheid  en  niets,  dat  wij  hem  zouden  be- 
geerd hebben.  De  Griek  daarentegen  werpt  zich  met  al  de 
veerkracht  van  zijn  geest  op  de  volkomenste  ontwikkeling  der 
vormen,  opdat  het  hem  ten  allen  tijde  gelukke  het  Ideaal,  dat 
in  zijne  gedachte  leeft,  gedaante  en  werkelijkheid  te  geven. 

Goethe  verkiest  reeds  spoedig  zijn  deel  te  hebben  in  deze 
wereld.    De  opleiding  en  ontwikkeling  van  zijn  geest  is  uitslui- 
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tend  klassiek,  en  voorwaar  is  het  ligter  dat  een  kabel  ga  door 
het  oog  van  eene  naald,  dan  dat  een  onverdeeld  voorstander  en 
volstrekte  aanhanger  der  klassiek-Grieksche  rigting  den  Christus 
begrijpe,  bewondere,  waardeere.  Wij  mogen  ons  hieromtrent 
geene  illusiën  maken.  Het  Christendom,  ik  zeg  niet  in  enkele 
historische  of  dogmatische  momenten,  maar  in  zijn  wezen,  moet 
door  den  Griekschen  klassieken  geest  als  volstrekt  leelijk  d.  i.  als 
onharmonieus  verworpen  worden.  Wie  niet  geleerd  heeft  de  even- 
redige volkomenheid  van  het  voleindigde  Grieksche  beeld  om 
Christas  wil  te  '' haten ,^*  kan  niet  anders  dan  met  afkeer  het 
oog  gevestigd  houden  —  op  het  akelig  kruis,  op  de  eenzame 
hoofdschedelplaatse. 

Dit  onderscheid  geeft  den  sleutel  voor  Goethe's  geheele  gedrag. 
Men  heeft  Goethe  van  koudheid.,  van  onnatuurlijkheid  beschul- 
digd ,  men  heeft  in  hem  den  onverschilligen  Mephistopheles  ge- 
zien, ten  onregte  evenwel.  Niemand  heeft  welligt  dieper  ge- 
voeld, dieper  geleden  dan  Goethe,  in  niemand's  ziel  hebben 
welligt  teederder  snaren  getrild  dan  in  de  zijne,  niemands  oog 
is  welligt  in  de  eenzaamheid  door  bitterder  tranen  besproeid  ge- 
worden dan  het  zijne.  Maar  Goethe  begreep,  dat  de  openba- 
ring van  die  smart  in  het  harmonieuse  Ideaal  zijner  schoonheid 
eene  ongeoorloofde  stoornis  bragt,  en  daar  zijn  geest  veerkracht 
genoeg  ter  beschikking  had ,  was  hij  vastelijk  besloten  het  ge- 
laat niet  te  vertrekken,  de  smart  te  onderdrukken,  en  uit  de 
vormen  waarin  zich  zijn  wezen  openbaarde,  alle  uitdrukking 
van  leed  te  verbannen,  die  door  dat  harmonieuse  Ideaal  zijner 
schoonheid  veroordeeld  werd. 

Dit  is  hem  gelukt,  dit  is  hem  meesterlijk  gelukt,  maar 
CQ  gelijk  heeft  hij  ook  alle  aanspraak  verloren  op  de  eer  van 
een  volgeling  te  worden  genoemd  van  Hem,  die  zijne  volgeUn- 
gen  rust  en  harmonie  en  vreugde  eerst  daar  beloofd  heeft, 
waar  de  groote  strijd  gestreden  en  het  geloof  behouden  is. 

Men  gelieve  mij  deze  opmerkingen  ten  goede  te  houden  als 
bevattende  slechts  de  schets  van  een  opstel,  waarin  ik  mij 
voorneem  dit  gewigtig  onderwerp  uitvoeriger  te  behandelen. 

Intusschen  ontvange  Dr.  v.  O.  onzen  weigemeenden  dank 
voor  de  uitgaven  dezer  verhandelingen.  Een  verslag  er  van  te 
geven  is  overtollig,  daar  het  publiek  gewoonlijk  niet  op  versla- 
gen wacht,  om  zich  met  Dr,  v.  0.*s  schriften  bekend  temaken. 

A.  R 
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Het  is  duidelijk,  dat  de  vrije  en  zelfstandige  Faulus  in  dit 
merkwaardige  hoofdstuk  de  wijze  aangeeft,  waarop  hij  van  zijne 
vrijheid  gebruik  maakt  tegenover  dezulken,  die  in  zijne  vrijheid 
nog  niet  anders  dan  eene  verloochening  en  minachting  van  alle 
goddelijk  gezag  konden  zien.  De  Faulus,  die  hier  spreekt,  geeft 
reeds  in  deze  zijne  woorden  een  gepast  voorspel  op  die  schoone 
hymoie  aan  de  Christelijke  liefde,  die  ons  in  1  Gor.XIII  bewaard 
is  gebleven.  In  der  daad,  wat  zouden  wij  van  het  Christendom  van 
Paulus  moeten  denken,  indien  hij  niet,  door  eene  waarachtige 
liefde  tot  zijne  medezondaren  bezield ,  waar  het  pas  gaf  en  noodig 
was,  ook  zelfs  van  zijne  uitnemendste  voorregten  als  Heiden- 
apostel, vrijwillig  en  gewillig  afstand  had  kunnen  doen.  Hij 
is  een  apostel,  hij  is  vrij,  hij  heeft  den  Heer  Jezus  gezien, 
hij  mag  wijzen  op  de  gemeente  van  Corinthe  als  op  zijn  werk 
in  den  Heer,  als  op  het  zegel,  het  onverbrekelijk  zegel  van 
zijn  apostelschap.  Nogthands  wil  hij  zich  ontdoen  van  zijne 
persoonlijke  waarde  en  zijn  hooggeplaatst  standpunt  verlaten — . 
Terwijl  hij  vrij  is,  wil  hij  zich  zei  ven  allen  dienstbaar  maken, 
hij  wil  den  Joden  worden  als  een  Jood,  dengenen  die  onder 
eene  wet  zijn  als  zijnde  ook  zelf  onder  eene  wet,  evenzeer  als 
dengenen,  die  zonder  de  wet  zijn,  als  zijnde  zonder  de  wet, 
ja  den  zwakken  wil  hij  zijn  als  een  zwakke;  in  een  woord:  hij 
is   allen  alles  geworden. 

Het  is  onmogelijk  deze  uitspraken  te  lezen,  zonder  ons 
onmiddellijk  de  vraag  te  stellen,  in  hoeverre  wij  in  het  ge- 
drag van  Paulus,  gelijk  het  ons  in  de  Handd.  beschreven 
wordt,   de  toepassing   mogen   zien   der  beginselen,  waaraan  in 
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dit  hoofdstuk  van  den  brief  aan  de  Corinthen  door  hem  hnlde 
wordt  gebragt.  Ware  dit  toch  het  geval,  mogt  het  boek  der 
Handd. ,  om  zoo  te  spreken ,  als  commentaar  dienen  op  1  Gor.  IX : 
19-27,  en  omgekeerd,  voorwaar,  er  zon  een  helder  licht  opgaan 
over  menige  bijzonderheid  uit  het  leven  van  Paulus,  die  na 
nog  onze  billijke  bevreemding  blijft  wekken. 

Wij  gelooven  echter,  dat  de  Handd.  ons  zulk  een^  commen- 
taar in  geenen  deele  opleveren.  Wij  gelooven  dat  de  man, 
dien  Paulus  zich  1  Cor.  IX  voorstelt  en  voorgeeft  te  zijn, 
wederom  niet  de  man  is,  dien  wij  in  de  Handd.  zien  optreden 
en  wel  om  de  navolgende  hoogst  eenvoudige  reden: 

Yragen  wij ,  waarom  Paulus  in  sommige  opzigten  en  in  som- 
mige omstandigheden  den  Joden  een  Jood,  den  zwakken  een 
zwakke,  allen  alles  mogt  worden,  zoo  blijft  Paulus  zelf  ons 
het  antwoord  niet  schuldig.  Hi}  zegt  uitdrukkelijk  en  herbaalt 
met  nadruk,  dat  hij,  vrij  zijnde,  zich  zelven  allen  dienstbaar 
maakt  alléén^  alléén  omdat  hij  de  meerderheid  {robg  ^?^lwx^) 
mogt  gewinnen.  Zoo  Paulus  zich  zelven  verloochenen,  zijne 
vrijheid,  zelfstandigheid  en  onafhankelijkheid  verloochenen  wilde, 
mogt  hij  dit  alleen  doen,  wanneer  boven  de  wet  der  Christelijke 
vrijheid,  of  liever  nog,  boven  het  beginsel  der  Christelijke  vrij- 
heid, de  wet,  het  beginsel  der  liefde  kwam,  die  hem  gebood 
de  eerste  wet  en  het  eerstgenoemde  beginsel  ter  zijde  te  stellen. 
Hij  handelde  hierin  overeenkomstig  de  leer,  die  hij  zelf  Bom. 
XIV  gepredikt  had.  Hij  toonde  daarmede ,  dat  het  hem  niet  te 
doen  was  om  de  handhaving  zijner  eigene  inzigten  en  gevoelens 
maar  om  zielen  te  winnen  voor  het  koningrijk  zijns  Heeren. 
£n  zeker,  niet  dan  den  diepsten  eerbied  kunnen  en  mogen  wij 
toedragen  aan  den  man,  die  aldus  niet  zijne  beginselen,  maar 
zijne  persoonlijke  vrijheid  en  zelfstandigheid  opofferde  ten  einde 
aan  het  eeuwig  heil  zijner  medezondaren  bevorderlijk  te  zijn. 
Dit  feit  staat  dus  vast:  Paulus,  de  apostel  bij  uitnemendheid 
iran  de  bedeeling  des  Gteestea  heeft  zich  naar  de  omstandigheden 
wfllen  schikken,  waar  hij  met  schikken  en  plooijen  zielen  win- 
nen kon.  Dat  schikken  en  plooijen,  hoe  veroordeelingswaar- 
dig  nataiirlijk  op  zich  zelf,  vond  alleen  zijne  verontschnldi- 
ging,  immers  zijne  verklaring  in  het  zedelijk  b^insel,  de 
aedelgke  beweegreden,  die  Paulus  daarbij  voor  den  geest  stond. 

2fa  spreekt  het  echter  van  zelf,  dat  waar  het  motief,  waar- 
door h^  schikken   en  *  plooijen  alleen    verontschuldigd  worden 
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kon,  wegvalt,  ook  de  zaak  zelve  ophoudt  onschuldig  te  zijn. 
In  de  Handd.  valt  dit  motief  geheel  en  al  weg.  De  Faulus  der 
Handd.- schikt  en  plooit  niet  zoozeer  om  zielen  te  winnen;  hij 
verbloemt  het  punt,  waarop  alles  aankomt,  niet  zoozeer  om 
harten  te  onderwerpen  aan  den  Verlosser,  maar  allermeest  om 
zich  zelven  uit  den  nood  te  redden,  of  om  zich  in  geene  nieu- 
we moeijelijkheden  te  wikkelen.  Dit  verandert  de  zaak,  onzes 
inziens,  geheel  en  al.  Wij  hebben  hierboven,  in  ons  artikel 
over  Lechlers  werk ,  het  gedrag  van  Faulus ,  volgens  de  Handd. , 
onderzocht,  maar  hebben  hem  niet  ontmoet,  bezield  met  deop- 
regte  begeerte  van  velen  geloovig  te  maken  en  daarvoor  zijne 
vrijheid  opofferende,  maar  wel  bevreesd  (hoe  onnatuurlijk ,  meen- 
nen  wij,  wederom  in  een  Paulus),  hetzij  van  de  Joden,  hetzij 
van  de  Eomeinen  al  te  veel  overlast  te  lijden  en  daarvoor  zijne 
beginselen  wijzigende  zoo  niet  vernietigende. 

Wij  gelooven  dus  te  mogen  besluiten,  dat  1  Cor.  IX  :  19 — 27 
geenszins  als  verklaring  van  Faulus'  gedrag  in  de  Handd.  strek- 
ken kan ,  vermits  het  niet  zoozeer  dat  gedrag  zelf  is ,  dat  ons 
verwondert ,  als  wel  het  moüefy  dat  voor  dit  gedrag  in  de  Handd. 
wordt  opgegeven  i).  A.  F. 


1)  Onder  het  afdrukken  van  dit  blad  ontvangen  wQ  met  belangstelling  en  erken- 
telijkheid, hoe  zou  het  anders?  het  II.  St.  van  Mr.  I.  daCosta's  geschrift  over  de 
Handd.  Mr.  I.  da  C*s  arbeid  over  het  2de  B.  van  Lnkas  is  wel  nog  niet  vol- 
tooid, maar  toch  biedt  de  geleerde  schrijver  reeds  eenige  pogingen  aan ,  ter  oplos» 
sing  van  sommige  chronologische  bezwaren,  die  oit  de  vergelyking  der  Handd.  met 
den  Brief  aan  de  GaL  oprijzen. 

Allereerst  Handd.  IX:  19 — 26  in  verband  met  Qdl,  1: 17, 18.  Pa  dus  zegt  dat 
tnsschen  z\jne  bekeering  en  z|jne  komst  te  Jerusalem  drie  jaren  verloopen  z\jn; 
Lokas  Bchryft  woordelijk:  En  Saulns  was  sommige  dagen  bij  de  discipelen  die  te 
Daoiascus  waren,  en  h\j  predikte  Jezus  —  (en  Saolus)  werd  bekrachtigd  en  over- 
tuigde de  Joden  die  te  Damascos  woonden  ....  en  als  vele  dagen  verloopen  waren, 
zoo  hielden  de  Joden  te  zamen  raad  om  hem  te  dooden  . . .  •  Doch  des  nachts  na- 
men hem  de  discipelen  en  lieten  hem  neder  ....  Panlns  nu  te  JenudUm  gekomen 
zgnde  —  enz.  Wij  vragen:  I.  of  uit  deze  woorden  van  Lnkas  blgkt,  dat  Paulus 
een  voet  uit  Damascus  gehad  heeft,  vödr  h|j,  vlngtende,  naar  Jerusalem  trok; 
IL  of  men  een  t\)d  van  drie  jaren  pleegt  te  beschrijven  met  de  uitdrukkingen: 
sommige  dagen  en  vele  dagen;  III.  of,  wanneer  ik  zeg:  A.  was  te  B.  sommige 
dagen  om  te  prediken,  hy  werd  bekrachtigd,  maar  na  vele  dagen  vervolgd  en 
vlngtte  toen  naar  C,  ik  vraag  of  die  beschrijving  de  minste  ruimte  laat  voor  de 
beweering,  dat  A.  drie  volle  jaren  geweest  is,  waar?  te  L. 

W^  kunnen  ons  dus  moegelijk  vereenigen  met  Mr.  I.  d.  C.  als  h\j  schrijft:  "Op 
die  eerste  prediking  en  een  betreklyk  korten  tijd  te  Damaskus  doorgebragt,  volgt 
de  reb  naar  Arabië  {waaruit  blijkt  dit?)»  die  w$  kennen  uit  des  apostels  eigene 
vermelding  Gal.  1 :  17.    Straks  keert  Paulus  te  Damascus  weder  {blijkt  dit  uit  het 
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verhaal  der  Handd.  f) ,  predikt  en  wederlegt  de  Joden  aldaar  vele  dagen ,  die  met 
de  sommige  dagen  van  va.  19  de  drie  jaren  uitmaken,  van  welke  de  Brief  aan  de 
Gal.  gewag  maakt,  als  tasschen  des  apostels  bekeering  en  zijn  eerste  wederzien  van 
Jernsalem  verloopen." 

Men  begrijpt,  dat  bet  bier  niet  de  vraag  is  of  wg  Lacas'  en  Paolas'  eigen  berigt 
niet  eenigzins  overeen  kannen  brengen ,  maar  de  vraag  is  of  Lokas  toont  met  eene 
driejarige  afwezigheid  van  Paalas  bekend  te  z|jn ,  en  hierop  zal  men  toch  niet  m  goe- 
den ernst  toestemmend  kannen  antwoorden ,  op  grond  daarvan ,  dat  vele  dagen  +  som- 
mige dagen ,  kennel^k  volgens  Lucas*  bedoeling  te  Damascos  gesleten ,  zeer  goed  drie 
jaren  beteekenen  kannen ,  op  een  geheel  andere  plaats  dan  te  Damascos  doorgebragt. 

Hiermede  hangt  de  oplossing  van  eene  andere  zwarigheid  zamen,  insgel^ks  door 
Mr.  I.  da  Costa  beproefd.  Paalas  komt  te  Jerusalem  en  vindt  wantrouwen.  Dit  kon 
zeer  goed ,  zegt  Mr.  I.  da  C. ,  want  er  waren  drie  jaren  overheen  geloopen ,  waarin 
men  niets  van  hem  had  gehoord.  Maar  als  de  Handd.  no  van  geene  drie  jaren 
weten,  vervalt  dan  niet  het  geheele  argoment?  Het  biyft  dus  wel  vreemd,  dat 
men  te  Jerusalem  van  Panlns*  bekeering  niets  wist,  daar  Barnabas  er  toch  zoo  uit- 
nemend van  op  de  hoogte  was.  Maar  buitendien  Paulos  (Gal.  I)  zegt  van  dat  wan- 
trouwen  geen  woord. 

Eindeiyk  willen  wij  nog'de  aandacht  vestigen  op  eene  historisch-kritische  redenee- 
ring, die  het  onderzoek  der  waarheid  in  ons  oog  niet  weinig  belemmert:  (p.  207). 
"Maar  is  het  historisch  begrgpelyk,  dat  na  drie  jaren  het  bericht  der  bekeering 
van  den  grooten  vervolger,  van  Damascos  tot  Jerusalem  niet  gekomen  zal  zijn? 
Waarom  niet?  Daar  is  in  de  geschiedenis  der  wereld,  ja  in  die  van  onzen  eigen 
tijd  en  van  onze  eigene  omgevingen  meer  soms,  dan  men  oppervlakkig  zou  mee- 
nen,  dat  ons  onbekend  blijft,  schoon  het,  naar  menschelijke  berekening,  ontwijfel- 
baar tot  ons  had  moeten  komen.  Ook  in  dit  opzigt  is  er  veel  dat  onwaartchi^n- 
lijk  is  ea  toch  waarachtig,^*  Met  zulk  een  beginsel  wanhopen  w\)  ten  eenenmale 
aan  het  verkrygcn  van  historische  zekerheid,  maar  de  vraag  is  wederom  verplaatst 
De  vraag  is  niet:  kan  iets  waar  z^n  dat  onwaarsch\jnlijk  isP  Hieraan  toch  tw§- 
felt  niemand.  Maar  de  vraag  is :  kan  iets  voor  mij  waar  zgn ,  dat  nu  nog  on- 
waarschijnlijk is,  m.  a.  w.  kan  ik,  mag  ik  het  geloovenP  Hier  antwoorde  men 
niet:  ja,  want  gij  hebt  door  vorige  ervaring  geleerd,  dat  het  onwaarschgnlijke  soms 
waar  kan  zyn ,  want  die  ervaring  kan  mij  alleen  dringen  tot  het  opschorten  van 
mijn  oordeel,  en  zal  mij  dus  ten  hoogste  geene  zekerheid,  maar  onzekerheid  met 
betrekking  tot  het  onwaarsch\)niyke  geven.  Maar  eindelijk:  omdat  er  veel  in  de 
wereld  (vrij  roim  genomen!)  gebeurt,  dat  ons  onbekend  blgft,  moet  dat  bewyzen, 
dat  men  te  Jerusalem  zeer  goed  onbekend  kon  bljjven  met  de  hoogst  gewigtige  ge- 
beortenis  van  Paolus*  bekeering  op  den  weg  van  Jerusalem  naar  Damascos?  De 
Schriftgeleerden  en  Phariseeuweu ,  die  Paulus  hadden  uitgezonden,  zullen  nooit 
meer  gevraagd  hebben ,  wat  er  toch  van  hem  geworden  was.  Dit  moge  niet  on> 
waarachtig  zijn ,  het  is  ten  minste  onwaarschijnlijk  in  de  hoogste  mate.  De  Heer 
da  Costa ,  die  door  zijne  hernieuwde  behandeling  der  Handd.  op  onzen  dank  un- 
spraak  heeft,  hoode  ons  evenwel  ten  goede  dat  wy  door  zyne  argomenten  niet  veel 
verder  werden  gebragt  in  de  verklaring  van  dit  met  groote  moeyeUjkheden  opgevulde 
boek,  en  ik  twyfel  of  iemand  anders,  dan  de  Heer  da  Costa  zelf,  troost  zal  vin- 
den by  zyne  uitspraak:  "Het  heeft  den  H.  G.  (p.  296)  goed  gedacht  ons  telkens 
door  middel  van  gedeeltelgke,  van  fragmentarische ,  van  schynbaar(P)  strQdige  berich- 
ten, hier  en  daar  verdeeld  of  verspreid,  te  onderwyzen.**  Schijnbaar  strijdig  f  Overtdf 
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OPEN   BRIEF   AAN   D^   A.   PIERSON,    OVER   ZIJNE   INLEIDING 
TOT   EENIGE   PSYCHOLOGISCHE    STUDIËN    OVER    DB 

EVANGELIËN  1). 

Het  belangrijk  stuk,  door  U,  waarde  Vriend!  onder  boven- 
genoemden  titel  onlangs  geleverd,  geeft  mij  aanleiding  tot  en- 
kele opmerkingen ,  die  ik  U  in  den  vorm  van  een  brief  mede- 
deelen ,  maar  tevens  onder  de  oogen  van  het  godgeleerd  publiek 
brengen  wil.  Ik  vraag  daarvoor  dus  een  plaats  in  uw  Tijd- 
schrift. En,  schoon  het  vreemd  mag  schijnen,  een  redacteur 
in  zijn  eigen  Tijdschrift  te  bestrijden ,  ik  doe  dat  met  vrijmoe- 
digheid, omdat  we  beide  in  de  wetenschap  op  hetzelfde  stand- 
punt staan:  beide  geen  gezag  dan  dat  der  waarheid  erkennen, 
beide  geen  bespiegeling  laten  gelden,  beide  in  alles  van  erva- 
ring uitgaan.  Indien  ik  over  beginselen  met  u  twisten  wilde, 
ik  zou  een  andere  plaats  zoeken  voor  mijn  geschrijf.  Nu  we 
't  echter  in  de  hoofdbeginselen  eens  zijn,  durf  ik  hopen,  dat 
gij  uw  Tijdschrift  voor  de  bespreking  van  minder  gewigtige 
verschilpunten  zult  openstellen. 

I. 

Mijn  eerste  bezwaar  geldt  uw  oordeel  over  de  Tubingsche 
school.  Ik  schaar  mij  volstrekt  niet  onder  hare  volgelingen, 
maar  acht  het  —  en  Gij  zeker  met  mij  —  toch  van  belang, 
om  elk  verschijnsel  op  het  gebied  onzer  wetenschap  regt  te 
waardeeren;   en   dat  hebt  Gij,  naar  't  mij  voorkomt,  in  dezen 


1)  Tydschrift  voor  godgeleerdheid  en  wijsbegeerte.  Ie  Jrg.  3e  St.  blz.  172  V7. 
I.  Jg.  25 
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niet  gedaan.  Zeker,  Gij  hebt  u  niet  tot  dien  fanatischen  haat,  tot 
dat  odium  theologicam  laten  verleiden,  waaraan  juist  die  school 
zoo  vaak  heeft  blootgestaan.  Met  gematigdheid  en  kalmen  ernst 
hebt  Qij  haren  arbeid  beoordeeld.  Maar  of  dit  oordeel  juist, 
of  het  regtvaardig  was,  dat  meen  ik  te  mogen  betwijfelen. 

*'Dat  de  Tubinger  school  van  een  aprioristisch  beginsel  uit- 
gaat,'" zoo  schrijft  Gij  blz.  173  v.,  '^is  herhaalde  malen  aange- 
toond"\ . .  beweerd,  ja,  maar  aangetoond?  Zeker  heeft  de  Tu- 
bingsche  school  het  beginsel  van  empirie  niet  geheel  tot  zijn 
regt  laten  komen ,  niet  in  zijn  vollen  omvang  toegepast.  Maar 
dat  heeft  zij  toch  oneindig  meer,  dan  een  harer  voorgangers 
op  theologisch  gebied,  Strauss  en  Lessing  misschien  uitgezon- 
derd, gedaan.  Leg  eens  naast  Zeilers  Verhandeling  over  de 
Handelingen  in  Baur  en  Zeilers  Jahrbücher  1849  en  50,  en 
later  ook  afzonderlijk  uitgegeven,  de  kritische  stukken  der 
Schleiermacherianen,  of  van  de  tegenstanders  der  Tubingers 
als  Ebrard  en  anderen,  en  zie  wie  meer  verdient  een  waar 
empirist  te  heeten. 

Maar  nu  het  beginsel,  waarvan  zij  uitgaan.  Gij  zult  daar- 
mede zeker  wel  hunne  stelling  bedoelen,  dat  verschillende  rig- 
tingen  den  apostolischen  tijd  beheerschten ,  en  dat  dus  de  lite- 
rarische voortbrengselen  van  de  christenen  dier  dagen  uitgaande, 
daarvan  de  stempel  moesten  dragen.  Maar  mag  dat  aprioristisch 
heeten?  Dat  er  verschillende  rigtingen  in  den  apostolischen 
tijd  gevonden  werden  is  een  feit,  door  de  Tubingers,  vooral 
uit  den  brief  aan  de  Galaten,  en  uit  andere  niet-kanonieke 
oud-christelijke  gedenkstukken  afgeleid.  Noem  nu  dat  feit  nog 
niet  genoegzaam  gewaarborgd.  Beweer  nu,  dat  de  uiteenloo- 
pende  rigtingen  niet  zoo  scherp  tegen  elkander  overstonden, 
als  de  Tubingers  leeren.  Breng,  indien  U  dat  mogelijk  is,  be- 
wijzen bij,  dat  zij  uit  den  Galaterbrief  verkeerde  gevolgtrek- 
kingmi  hebben  gemaakt.  Dat  staat  U  vrij,  ja,  daartoe  zijt  Gij 
als  wetenschappelijk  mensch  verpligt,  zoo  Gij  U  niet  met  de 
uitkomsten  van  hun  onderzoek  vereenigt.  Maar  erken,  dat  zij 
uitgingen  van  een  feit,  waarvan  ze  eerlijk  de  bronnen  genoemd, 
ja,  waarvan  ze  al  de  getuigenissen  hebben  opgesomd,  en  niet 
van  een  aprioristisch  beginsel. 

Maar  Qij  wijst  op  het  andere  lid  der  bovengenoemde  Tubingsche 
stelling.  Een  feit,  beweert  Gij,  (schoon  dan  nog  maar  een  ge- 
brekkig bewezen  feit)  moge  het  zijn,  dat  verschillende  rigtingen 
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de  apostolische  kerk  verdeelden,  aprioristisch  is  toch  zeker  deze 
gevolgtrekking:  ^^No  moeten  ook  de  voortbrengselen  der  christe- 
lijke letterkunde  van  die  dagen  de  sporen  daarvan  doen  zien."" 
Integendeel,  ook  tot  deze  stelling  zijn  zij  door  waarneming  ge- 
komen. Zij  hebben ,  en  zonderling  genoeg !  Gij  erkent  dat  zelf, 
zij  hebben  zich  nergens  van  de  waarneming  der  feiten  kunnen 
losmaken,  om  tot  een  resultaat  te  komen;  zij  hebben  —  ^tzijn 
Uwe  eigene  woorden  —  diezelfde  evangeliën  naauwkeurig  bezien , 
om  de  algemeene  tendentie  op  te  sporen,  waarmee  ze  zijn  op- 
gesteld. Nu  is  dit  volgens  U  een  inconsequentie,  hoe  geluk- 
kig ze  ook  wezen  moge.  Maar  ^tis  veeleer  in  overeenstemming 
met  de  geheele  Tubingsche  methode  van  naauwkeurig  onderzoek. 
Gijzelf,  waarde  Vriend I  zoudt  dat  hebben  ingezien,  zoo  Gij 
niet  van  het  aprioristisch  beginsel  waart  uitgegaan,  dat  de 
Tabinger  kritiek  aprioristisch  moet  wezen. 

Oij  hebt  nog  meer  in  de  Tubinger  school  te  berispen,  waar- 
tegen ik  mijne  bezwaren  moet  inleveren.  ''De  Tubingsche  rig- 
tiiig,"'  zoo  schrijft  Gij  blz.  175.  *' wordt  dan  ook,  zoo  wij  ons 
niet  bedriegen ,  daardoor  geoordeeld ,  dat  zij ,  laat  er  nog  zulk 
een  gering  minimum  van  historische  waarheid  in  de  evangeliën 
zijn  overgebleven,  met  dat  minimum  van  onopzettelijkheid ,  van 
bloote  historie  in  den  grond  der  zaak  geen  weg  weet.  Er  is 
daar  geen  plaats  voor  in  haar  systeem  ;'^  en  verder  blz.  176. 
''Hieruit  volgt  dus  wat  te  denken  zij  van  een  systeem  waarin 
althands  een  zeker  gedeelte  der  stof,  die  het  bewerken  wil,  hoe- 
genaamd geen  plaats  kan  vinden.^^  Mij  komt  het  voor,  dat 
Gij  in  die  regelen  den  arbeid,  door  de  Tubingers  volbragt,  ge- 
heel miskent,  en  dat  Gij  met  Uwe  bewering,  alsof  ze  met  het 
door  hen  gevondene  historische  minimum  geen  weg  weten,  ge- 
heel bezijden  de  waarheid  zijt.  Dat  laatste  ga  ik  U  met  de 
stukken  bewijzen.  Ik  wil  die  bewijzen  niet  putten  uit  de  ge- 
schriften van  hen,  die,  schoon  afwijkende  van  Baur,  toch  tot 
de  schooi  behoorden,  schoon  mij  dat  gemakkelijk  zou  zijn.  Ik 
zou  u  kunnen  wijzen  op  Yolckmar,  een  Tubinger,  hoe  hard 
hij  ook  tegen  de  Tubingers  zijne  meesters  en  medewerkers  moge 
schreeuwen  —  't  geen  in  't  voorbijgaan  gezegd  een  zeer  gemeene 
handelwijs  van  dezen  Tubinger  is  —  Yolckmar,  die  in  zijne 
Reügian  Jesu  het  bovengenoemde  minimum,  bij  hem  trouwens 
zeer  miniem,  in  zijn  systeem  opneemt.  Ik  zou  u  kunnen  spre- 
ken van  Bitzschl,  Hilgenfeld,  Noack,  van  Noack  vooral,  die 

25* 
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schoon  evenals  Volckmar  een  Tubinger  die  zijn  meester  yer- 
loochent,  in  zijn  laatste  werk:  Der  'Uraprung  des  ChrUten- 
tAums  {II  Thle,y  Leipzig  ^  Fleiscker  1857),  met  name  in  het 
tweede  deel ,  het  historische  dat  hij  in  Mattheus'  evangelie  meent 
gevonden  te  hebben,  en  dat  lang  niet  karig  is,  in  zijne  ge- 
schiedkundige voorstelling,  of,  wilt  Gij,  in  zijn  systeem  opneemt 
en  tot  zijn  volle  regt  Iaat  komen.  Maar  Gij  zoadt  met  regt 
niet  tevreden  zijn ,  tenzij  dat  ik  U ,  niet  nit  de  schriften  van 
afvallige  jongeren,  maar  uit  die  des  meesters  zelven,  het  on- 
juiste Uwer  beweering  heb  aangetoond. 

Ik  neem  Das  Christenthum  und  die  chrisUiche  Kirde  der 
drei  ersten  Jahrhunderte  van  Dr.  F.  C.  Baur  ter  hand.  Het 
resultaat  van  al  zijne  kritische  onderzoekingen  is  in  dat  merk- 
waardige werk  nedergelegd.  Nu  meent  Baur  wel ,  dat  noch  het 
vierde,  noch  het  tweede  en  derde  evangelie,  als  bronnen  voor 
de  evangelische  geschiedenis  kunnen  worden  aangemerkt,  en 
ziedaar  zeker  —  ik  geef  het  U  volkomen  toe  —  een  te  haas- 
tige gevolgtrekking  uit  het  feit  dat  de  schrijvers  van  het  derde 
en  vierde  evangelie  zich  door  eene  tendentie  hebben  laten  be- 
sturen, en  van  het  zeer  betwistbare  feit,  dat  Marcus^  evangelie 
een  compilatorisch  werk  zoude  zijn.  Maar  dat  doet  nu  hier 
niet  ter  zake.  Wil  Baur  zijn  historisch  minimum ,  om  bij  deze 
door  u  gekozene  uitdrukking  te  blijven,  alleen  uit  Mattheus** 
evangelie  opmaken,  't  is  ons  nu  om  ^teven,  wij  hebben  thans 
alleen  te  onderzoeken  of  hij  met  dat  historisch  minimum  geen 
weg  weet,  ja  dan  neen.  Nu  noemt  hij  het  Mattheusevangelie, 
met  zoovele  woorden,  ''die  relativ  achteste  und  glaubwürdigste 
Quelle  der  evangelischen  Gteschichte,'"  t.  a.  p.  blz.  24.  Daarna 
scheidt  hij  ook  daarin  de  onhistorische  bestanddeelen  af,  en 
behoudt   het   historische   in   zijne  geschiedkundige  voorstelling. 

Dat  historische  bestaat  voor  hem  grootendeels  in  de  redevoe- 
ringen en  uitspraken  van  Jezus,  door  het  eerste  evangelie  mede- 
gedeeld ,  en  die  daarvan  het  voornaamste  bestanddeel  uitmaken. 
Daarbij  voegt  hij  vele  twistgesprekken  en  de  sabbatschendin- 
gen, t.  a.  p.  blz.  29.  Voorts,  op  blz.  85  van  genoemd  werk 
lezen  wij  de  volgende  opmerkelijke  woorden,  die  ik,  als  de 
krachtigste  wederlegging  van  uwe  beschuldiging  in  hun  geheel 
wil  aanhalen:  ''En  toch  wat  zou  het  Christendom  zijn,  wat  ware 
er  van  geworden,  zoo  het  niets  meer  was,  dan  een  godsdienst- 
en zedelcer  in  den  tot  hiertoe  onwikkelden  zin?    Mag  het  ook 
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als  zoodanig  de  zamenvatting  der  zuiverste  en  oorspronkelijkste 
waarheden  zijn,  die  zich  in  het  zedelijk-godsdienstig  bewustzijn 
uitspreken ;  mag  het  die  op  de  eenvoudigste  en  meest  verstaan- 
bare wijs  voor  het  algemeene  bewustzijn  der  menschheid  toe- 
gankelijk gemaakt  hebben,  de  vorm  was  nog  niet  gegeven, 
waarin  het  godsdienstige  leven  tot  werkelijke  gestaltenis  komen 
moest,  en  het  vaste  middelpunt  ontbrak  nog,  vanwaar  uit  de 
kring  zijner  belijders  zich  vereenigen  zou  tot  een  kerk,  die  de 
heerschappij  over  de  wereld  verkreeg.  Beschouwt  men  den  ont- 
wikkelingsloop des  Christendoms ,  zoo  is  het  toch  slechts  de  per- 
soon van  zijn  stichter,  waaraan  zijn  gansche  geschiedkundige 
beteekenis  hangt.''  Zulk  eene  plaats  in  het  systeem  voor  het 
minimum  is  toch  waarlijk  hoog  genoeg.  Maar  wij  lezen  ver- 
der. Na  eenige  woorden  over  de  Messiasverwachting  der  joden 
en  de  wijze  waarop  Jezus  daaraan  beantwoordde,  vervolgt  Baur 
blz.  37  aldus:  *'De  synoptische  voorstelling  der  evangelische 
geschiedenis  voert  Jezus  met  al  de  wonderen  in,  die  hem  als 
den  sinds  lang  beloofden,  nu  echter  verschenen  Messias  en  als 
den  Zoon  Gods  naar  joodsche  voorstellingswijs,  aan  de  wereld 
verkondigen  moesten.  Op  het  standpunt  der  oordeelkundige 
beschouwing  kan  men  echter  slechts  vragen,  hoe  voor  zijn  ei- 
gen bewustzijn  het  Messiaansche  zijner  roeping  tot  een  onwan- 
kelbaar feit  werd.  Drie  momenten  der  evangelische  geschiede- 
nis verdienen  in  dit  opzigt  bijzondere  aandacht.  De  naam  viog 
Toïj  dvópdTTovy  waarmede  Jezus  zichzelf  betitelde,  de  groep  ver- 
halen die  de  belijdenis  van  Petrus,  het  tooneel  der  verheerlij- 
king en  aanvankelijke  verkondiging  van  zijn  dood  vormen,  en 
zijn  optreden  te  Jeruzalem.  Deze  drie  punten  worden  dan  door 
Baur  opzettelijk  ontwikkeld.  Van  hoe  hooge  waarde  juist  die 
geschiedkundige  kern  in  zijn  oog  is,  en  hoe  weinig  hij  geneigd 
is  die  uit  zijn  stelsel  te  verbannen,  blijkt  uit  de  volgende 
woorden,  t.  a.  p.  blz.  37.:  ''Het  is  nu  (nl.  kort  v66r  het  trek- 
ken naar  Jeruzalem,  op  den  weg  bij  Caesarea  Philippi)  een 
voor  hem  zelf,  en  voor  de  discipelen  uitgesproken  feit,  waar- 
van zij  innig  overtuigd  zijn,  dat  hij  de  Messias  is.  Hoe  dat 
op  dit  tijdstip  nog  een  bevestigend  getuigenis  behoefde,  blijft 
zeker  volkomen  onbegrijpelijk,  indien  al  die  zoo  klaarblijkelijke 
bewijzen  van  Jezus  messianiteit,  die  de  evangelische  geschiede- 
nis bijbrengt  (nl.  de  wonderen)  reeds  waren  voorafgegaan,  van 
te  grooter   geschiedkundige   beteekenis   echter  is  het,  wanneer 
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zelfs  in  zulk  eene  voorstelling  als  de  synoptische,  de  bewijzen 
dat  die  overtuiging  eerst  in  het  vervolg  tot  vastheid  kwam, 
zich  staande  hielden.^'  Dat  volgens  Baur  ook  de  geschiede- 
nis van  Jezus'  optreden  en  dood  te  Jeruzalem  tot  die  histo- 
rische kern  behooren,  blijkt  dan  uit  hetgeen  hij  blz.  38  en  39 
schrijft,  terwijl  niets  wetenschappelijker  kan  wezen,  dan  de 
slotsom  over  de  opstanding  van  Jezus,  waarmede  ik  mijne  aan- 
halingen besluiten  wil:  '*Wat  de  opstanding  op  zichzelf  be- 
schouwd is,  ligt  buiten  den  kring  van  't  geschiedkundig  onder- 
zoek. De  historische  beschouwing  heeft  zich  slechts  daaraan 
te  houden,  dat  voor  het  geloof  der  discipelen  de  opstanding 
van  Jezus  tot  de  meest  vaste  en  onomstootelijkste  zekerheid  is 
geworden.  In  dit  geloof  heeft  het  Christendom  eerst  den  vas- 
ten grond  voor  zijn  historische  ontwikkeling  gewonnen.  Wat 
voor  de  geschiedenis  de  noodwendige  veronderstelling  voor  al 
het  volgende  is,  is  niet  zoo  zeer  het  feitelijke  van  Jezus'  op- 
standing zelf,  als  wel  het  geloof  aan  haar.  Hoe  men  ook  de 
opstanding  van  Jezus  mag  beschouwen,  als  een  objectief  ge- 
schied ,  of  als  een  subjectief  psychologisch  wonder  (voor  zoover, 
indien  men  ook  al  de  mogelijkheid  van  zulk  een  wonder  ver- 
onderstelt, voor  zoover  toch  geene  zielkundige  ontleding  tot 
die  innerlijke  geestelijke  ontwikkeling  kan  doordringen,  waar- 
door het  ongeloof  bij  Jezus'  dood  in  het  bewustzijn  der  apos- 
telen tot  geloof  aan  zijne  opstanding  is  geworden),  wij  kunnen 
toch  altoos  slechts  door  middel  van  het  bewustzijn  der  discipe- 
len tot  datgene  geraken,  wat  voor  hen  voorwerp  des  geloofs 
was,  en  kunnen  alzoo  ook  slechts  daarbij  blijven  staan,  dat 
voor  hen,  door  welke  tusschenoorzaken  ook,  de  opstanding 
van  Jezus  een  feit  van  hun  bewustzijn  geworden  is,  en  al  de 
werkelijkheid  van  een  geschiedkundig  feit  voor  hen  had."  Waar- 
lijk, de  stijl  van  Baur  is  slecht,  en  zijne  volzinnen  zijn  onbe- 
hoorlijk lang,  maar  hij  denkt  er  niet  aan,  om  datgene  wat 
naar  zijne  overtuiging  historie  is,  ligt  vaardig  te  verwaarloozcn 
of  te  verbergen. 

Over  't  geheel  hebt  Gij  niet  genoeg  in  'toog  gehouden  wat 
de  Tubingers  wilden.  Oij  bespreekt  hunne  rigting,  alsof  ze 
zich  tot  hoofddoel  gesteld  hadden,  om  het  vraagstuk  van  de 
geloofwaardigheid  der  evangelische  geschiedenis  op  te  lossen. 
Maar  huns  inziens  was  dat  reeds  grootendeels  opgelost.  Andere 
vragen  waren  het,  waarop  zij  het  antwoord  trachtten  te  vinden. 
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** Vanwaar  dan  nu  die  verhalen?  Hoe  komt  dan  nu  die  ge- 
schiedkundige kern  in  zulke  vormen ,  Iaat  het  sagen  of  mythen 
zijn,  gehuld?  Hoe  is  die  christelijke  gemeente  ontstaan,  wier 
geschiedenis  wij  sedert  de  derde  eeuw  voet  voor  voet  kunnen 
volgen,  en  van  wier  ontwikkeling  wij  reeds  in  de  tweede  eeuw 
zulke  duidelijke  sporen  kunnen  vinden  ?^^  Ziedaar  wat  zij  vroe- 
gen en  zochten.  Het  eerste  hoofdstuk  der  kerkgeschiedenis  te 
schrijven,  dat  was  hun  doel  en  streven,  en  daartoe  hebben  zij  de 
evangeliën  gelijk  ook  de  andere  geschriften  des  nieuwen  Tes- 
taments  als  acte-stukken  gebruikt.  Zij  mogten  het  doen,  zon- 
der eerst  naauwkeurig  de  geschiedkundige  bestanddeelen  in  de 
evangeliën  van  elkander  af  te  scheiden,  daar  de  evangelische 
geschiedenis  slechts  een  afdeeling  uitmaakte  van  den  grond, 
dien  zij  bebouwden.  En  dat  zij  aan  de  oudste  kerkgeschiede- 
nis, bovenal  aan  de  oudste  dogmenhistorie  onberekenbare  dien- 
sten bewezen  hebben ,  dat  Baur  door  loyale  tegenstanders  als 
Hase  zelven  met  regt  een  meester  der  geschiedvorschiug  wordt 
geheeten,  dat  wordt  ook  door  U  niet  betwijfeld. 

II. 

Uit  het  bovenstaande  mogt  het  wel  schijnen,  dat  ik  een  aan- 
hanger ben  der  Tubingsche  school.  Indien  ik  het  was,  naar 
innige  overtuiging,  ik  zou  niet  aarzelen  het  openlijk  uit  te 
spreken.  Nu  ik  mij  echter  noch  met  de  uitkomsten ,  noch  met 
den  gang  van  hun  onderzoek  geheel  vereenigen  kan ,  haast  ik  mij , 
dat  te  betuigen.  Ik  ben  het  volkomen  met  U  eens ,  dat  zij  ten 
onregte  aan  een  evangelie  alle  geschiedkundige  waarde  ont- 
zeggen, wanneer  zij  meenen  gevonden  te  hebben,  dat  het  ge- 
heel door  eene  of  andere  rigtiug  wordt  beheerscht.  Hun  oor- 
deel over  Markus  —  om  nu  bij  de  evangeliën  te  blijven  — 
schijnt  mij  toe  zeer  voorbarig  te  wezen  en  op  losse  gronden  te 
steunen.  Zelfs  hebben  zij,  mijns  inziens,  de  onvoorwaardelijke 
paulinische  strekking  van  Lukas  evangelie  niet  genoegzaam  be- 
wezen; althans  hebben  zij  het  niet  boven  allen  twijfel  verheven, 
dat  de  derde  evangelist,  ter  liefde  van  zijn  dogmatische rigting, 
verhalen  of  gelijkenissen  zou  hebben  verdicht.  Immers  blijkt 
nit  het  eerste  evangelie,  dat  verhalen  en  gelijkenissen  met 
paulinische  strekking  reeds  vóór  Lukas  bestonden.  En  is  het 
niet  opmerkelijk,  dat   er   onder  de   berigten  die  bij  den  derden 
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evangelist  alleen  gevonden  worden ,  drie  zijn,  waar  geen  Paulinisme 
in  doorschemert.  Ik  bedoel  het  berigt  omtrent  Maria  en  Martha, 
den  jongeling  van  Naïn,  en  het  verhoor  voor  Herodes.  Zoo 
een  der  evangelisten  compilator  mag  heeten,  een  naam  door  de 
Tubingers  op  Markus  toegepast,  dan  zou  het  veeleer  Lukas 
zijn,  die  daarvoor  in  den  aanhef  van  zijn  evangelie  zelf  het 
getuigenis  levert.  Kortom,  de  slotsommen  van  het  onderzoek, 
door  Baur  en  zijne  leerlingen  volbragt,  moeten  nog  aan  een 
ernstige  kritiek  onderworpen  worden,  en  hunne  zoogenaamd 
historische  methode  is  eenzijdig. 

Maar  is  hunne  methode  eenzijdig,  is  zij  de  waarachtig  em- 
pirische niet,  zij  mag,  mijns  bedunkens,  niet  geheel  verworpen 
worden,  gelijk  dat  door  U  is  gedaan.  Ook  de  methode,  door 
U  aanbevolen ,  komt  mij  voor  niet  de  ware  te  zijn ,  niet  te  be- 
antwoorden aan  de  eischen  eener  gezonde  empirie,  en  evenzoo 
eenzijdig  te  wezen.  Ziedaar  het  tweede  bezwaar,  dat  ik  tegen 
Uwe  historisch-kritische  beginselen  moet  inbrengen. 

Gij  wilt,  als  ik  U  wèl  versta,  teragkeeren  tot  de  methode 
van  Strauss,  maar  die  eenigzins  wijzigen,  ^^De  empirische  kri- 
tiek ,^^  dus  lees  ik  in  Uw  stuk,  blz.  175,  /de  empirische  kri- 
tiek gaat  uit  van  de  bijzonderheden,  onderzoekt  de  geloofwaar- 
digheid der  bijzonderheden  en  wacht  geduldig  het  oogeublik  af, 
waarop  zij  haar  oordeel  over  het  geheel  zal  kunnen  uitspreken.'" 
En  elders  spreekt  Gij  van  een  voet  voor  voet  volgen  der  ver- 
schillende evangelische  berigten,  terwijl  Gijzelf  in  een  voor- 
beeld, de  beoordeeling  der  geloofwaardigheid  van  den  Bethle- 
hemschen  kindermoord  aantoont,  hoe  Gij  dat  bedoelt,  blz,  221 
noot.  Tk  wil  mij  bij  datzelfde  voorbeeld  bepalen,  en  daaruit 
het  gebrekkige  der  door  U  voorgestelde  methode  doen  zien.  £x 
ungue  leonem, 

In  Uwe  psychologische  studie  I.  neemt  Gij  de  geschiedenis, 
in  het  tweede  hoofdstuk  van  *t eerste  evangelie  verhaald,  als 
geloofwaardig  op,  met  de  woorden:  '*De  eerste  Herodes  meende 
reeds  in  een  op  handen  zijnde  toekomst  de  omverwerping  van 
zijn  troon  te  aanschouwen,  en  hij  trachtte  een  onschuldig  kind 
te  dooden,  dat  geen  aardsch  koningrijk  ooit  bezitten  zou,"^  en 
Gij  regtvaardigt  dat,  door  in  een  noot  te  verklaren  dat  Gij  in  het 
stilzwijgen  van  Josephus  omtrent  dit  punt  geen  bezwaar  ziet 
tegen  de  geloofwaardigheid  van  dit  verhaal,  omdat  ^uit  een 
algemeen  historisch  oogpunt"'  de  moord  van  12  of  14  kinderen 
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voor  den  joodschen  geschiedschrijver  niet  belangrijk  kon  zijn. 
Een  meer  psychologische  opmerking  van  Hase  acht  Gij  even- 
min van  belang,  en  bestrijdt  die  met  een  andere  psjcholo- 
gische  opmerking,  dat  een  feit  zooals  de  kindermoord  van 
Bethlehem  niet  aandraischt  tegen  Herodes'  karakter.  Aldus 
zijn  volgens  U  de  bezwaren  opgeheven,  die  tegen  de  geloof* 
waardigheid  van  den  Bethlehemschen  kindermoord  bestaan  —  en 
de  aanneming  van  het  feit  vindt  bij  U  geen  moeilijkheid.  Naar 
Uwe  methode  heb  ik  niets  daartegen  in  te  brengen.  Moet  ik  het 
berigt  op  zichzelf  geisoleerd  beschouwen,  dan  vind  ik  evenmin 
als  Gij  overwegende  bezwaren  tegen  de  geloofwaardigheid.  Noch 
met  het  karakter  van  Herodes,  noch  met  den  geest  dier  ver- 
warde tijden,  waarin  het  bloed  bij  stroomen  vloeide,  en  eenige 
menschenlevens  zelden  veel  geteld  werden,  hoeveel  te  minder 
dan  nog  het  leven  van  een  twaalftal  kinderen,  is  het  verhaal 
van  den  Bethlehemschen  kindermoord  in  strijd.  En  dus  zou 
ik  het  als  hi.storisch  moeten  aannemen?  Dus  zou  ik  niet  ver- 
der mogen  zien,  en  niet  meer  mogen  vragen?  Zeker,  want  ik 
heb  slechts  de  eerste  schrede  gedaan.  Dat  wil  niet  zeggen: 
nu  de  empirische  beschouwing  mij  tot  geloofwaardigheid  van 
het  verhaal  heeft  doen  besluiten ,  moet  ik  het  nog  gaan  toetsen 
aan  eenige  door  bespiegeling  verkregene  a  priori  vastgestelde  be- 
ginselen. Maar  dat  wil  zeggen:  Ik  moet  mijne  empirie  verder 
uitstrekken,  ik  moet,  tot  regte  beoordeeling  van  dit  berigt  nog 
meer  feiten  opnemen  in  mijne  ervaring. 

Ik  sla  nu  eerst  den  blik  om  mij  heen,  en  zie  op  de  verha- 
len in  wier  midden  mij  dit  verbaal  wordt  geboden.  Ik  heb  die 
vroeger  afzonderlijk  onderzocht  en  ook  onderling  vergeleken. 
Gesteld  nu,  deze  waren  mij  gebleken  ongeloofwaardig  te  zijn. 
Zal  dat  geen  invloed  op  de  beoordeeling  van  dit  verhaal  mogen 
maken?  Zeker  niet  zoo  groot,  om  dadelijk  te  besluiten:  Nu 
moet  ook  dit  verhaal  onhistorisch  zijn.  Want  het  zou  juist  de 
kern ,  de  echt  historische  kern  kunnen  wezen ,  waarom  zich  die 
andere  apokryfe  verhalen  hadden  geschaard.  Maar  toch  zal  het 
de  vastheid  van  mijn  oordeel  over  de  geloofwaardigheid  van  dat 
verhaal  verminderen,  als  ik  weet,  dat  het  een  schakel  uitmaakt 
van  een  reeks  vertellingen,  wier  geschiedkundige  trouw  zeer 
twijfelachtig  is. 

Ik  moet  nog  verder  gaan.  Om  de  geloofwaardigheid  van  dat 
ééne  berigt  te  beoordeelen  moet  ik  ook  den  schrijver  leeren 
kennen,  niet  zijn'  naam,  die  doet  weinig  ter  zake,  maar  wie 
hij  als  historieschrijver  is.  Dat  moet  wederom  door  inwendige 
kritiek  worden  uitgemaakt.  Gesteld  nu,  ik  heb  hem  leeren 
kennen  als  een  schrijver,  die  niet  in  alle  opzigten  te  vertrou- 
wen is.  Nu  mag  ik  weder  niet  aanstonds  besluiten:  daarom 
zal  ook  dit  verhaal  niet  te  vertrouwen  zijn.  Maar  ik  moet  het 
in   aanmerking  nemen,  en  ik  vergeet  een  der  eischen  van  ern- 
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stige,   naauwkenrige   kritiek,   zoo  ik  het  niet  bij  mijn  oordeel 
laat  gelden. 

Ook  op  andere,  elders  opgeteekende  berigten  omtrent  Jezas' 
kindschheid  moet  ik  het  oog  slaan.  Mag  de  Bethlehemsche 
kindermoord  voor  Josephus  al  niet  van  genoegzaam  belang  zijn 
geweest,  in  de  geschiedenis  van  Jezns^  kindsheid  is  zij  een  ge- 
wigtig  moment.  No  verdient  het  mijne  aandacht,  dat  onder 
de  kanonieke  evangelieschrijvers  de  eenige,  die  van  Jezus'  kinds- 
heid gewaagt,  Lukas  van  dit  verhaal  niets  mededeelt,  ja,  dat 
zijne  voorstelling  met  die  van  Mattheus  onmogelijk  te  vereeni- 
gen is.  Slechts  in  apokrjfe  evangeliën,  het  pseudo-Matthaei 
evangelium,  de  historia  Josephi,  het  evangelium  Thomae  lati- 
num,  en  het  Protevangelium  Jacobi  wordt  de  geschiedenis  van 
Jezus"  vervolging  door  Herodes  gemeld,  bij  de  drie  eerste  in 
duidelijke  afhankelijkheid  van  Mattheus,  in  het  laatste  meer 
zelfstandig.  Toch  komt  ook  de  historie  van  den  kindermoord 
niet  bij  allen  voor,  en  met  name  wordt  daarvan  in  het  laatst- 
gemelde  apokrjfe  evangelie  gezwegen.  Ik  mag  ook  deze  bij- 
zonderheden bij  mijne  beoordeeling  niet  voorbijzien. 

Eindelijk  mag  ik  niet  vergeten,  wat  de  ervaring  mij  leert, 
dat  ook  van  andere  groote  mannen  of  van  halfgoden  dergelijke 
verhalen  uit  hunne  kindsheid  verteld  worden;  dat  ook  van 
hen,  van  een  Cyrus,  een  Eomulus,  een  Ferseus,  een  Herakles, 
een  Oedipus,  om  van  anderen  niet  te  spreken,  wordt  verhaald, 
hoe  ze  reeds  in  hun  prilste  jeugd  wreede  vervolgingen  van  regee- 
rende  vorsten  of  heerschende  godheden  ondergaan  moesten,  en  daar- 
uit wonderlijk  gered  werden.  Brengt  mijn  onderzoek  mij  nu  tot 
het  besluit,  dat  althands  de  meeste  dezer  verhalen  geloofwaar- 
dig zijn ;  dat  bijv.  de  mythen  van  door  heerschende  goden  ver- 
volgde halfgoden,  zeer  goed  daaruit  kunnen  ontstaan  zijn,  dat 
men  dergelijke  wreedheden  door  vrees  en  zelfzucht  ingaven, 
dikwijls  geschieden  zag,  en  ze  alzoo  op  de  goden  overdro^, 
dan  zal  mij  dit  welligt  versterken  in  mijne  meening  dat  de 
vervolging  die  Jezus  van  Herodes  moest  uitstaan,  een  geloof- 
waardig feit  is.  Moet  ik  daarentegen  de  bovengemelde  verhalen 
als  bloote  mythen  of  sagen  aanmerken,  dan  zal  mij  dit  nog 
niet  aanstonds  doen  besluiten,  dat  Matth.  II.  uit  mythen  of 
sagen  bestaat ,  maar  het  moet  toch  noodzakelijk  invloed  oefenen 
op  mijn  beoordeeling  van  die  evangelische  berigten. 

£n  dan  nog  is  de  taak  van  den  kritikus  niet  altijd  volein- 
digd. Heeft  hij  langs  dezen  weg  een  feit,  een  berigt  als  ge- 
loofwaardig leeren  kennen,  zijn  werk  is  volbragt,  hij  heeft  stof 
voor  de  historie  gewonnen.  Maar  gesteld  hij  wordt  gedwongen 
tot  een  besluit:  dit  of  dat  berigt  is  niet  geloofwaardig  zooals 
het  daar  ligt.  Dan  mag  hij  nog  niet  rusten.  Dan  moet  hij 
trachten  uit  te  vorschen ,  hoe  de  auteur  aan  dat  berigt  is  geko- 
men, "t  geen    veelal   zco   moeilijk   niet  is.     Danj  moet  hij  op- 
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merkzaam  nagaan  of  aan  dat  niet  geloofwaardige  berigt  ook  een 
werkelijk  feit  ten  grondslag  ligt.  Zeker  zal  ook  hier  niet  zel- 
den een  non  liquet  het  antwoord  zijn,  gelijk  dat  bij  't  voorbeeld 
dat  wij  kozen  wel  zoo  wezen  zal.  Maar  dat  geldt  bij  de  door 
U  voorgestelde  methode  evenzeer  en  nog  veel  meer  zelfs.  In 
ieder  geval  moet  men  de  waarheid  pogen  te  ontdekken.  Waar 
alle  andere  hulpbronnen  zijn  uitgeput,  daar  blijft  de  divinatie 
nog  over,  die  zich  hoofdzakelijk  op  analogiën  grondt,  en  die 
toch  ook ,  gij  zult  het  niet  ontkennen ,  al  is  het  in  de  laatste 
plaats,  als  uiterst  hulpmiddel,  tot  de  empirie  behoort.  Daartoe 
zal  de  kritikus  der  evangelische  geschiedenis  bijv.  als  hij  het 
verhaal  van  Jezus'  verzoeking  behandelt,  zijne  toevlugt  wel 
moeten  nemen. 

Nu  hebt  gij  misschien  al  deze  operatiën  in  uwe  gedachten 
mede  opgenomen  bij  het  stellen  van  uw  kritischen  regel,  en 
stemt  gij  mij  dit  alles  gaarne  toe.  Ik  meen  daarom  toch  geen 
overbodig  werk  gedaan  te  hebben,  met  den  gang  van  het  kri- 
tische onderzoek  in  zijn  verschillende  trappen,  nader  uit  een 
te  zetten.  Laat  mij  dus  mijne  meening  dienaangaande  nog  eens 
in  weinige  woorden  zamenvatten. 

De  historische  kritiek  voldoet  niet  aan  hare  roeping,  wan- 
neer ze  elk  bijzonder  berigt  op  zich  zelf,  met  aandacht  be- 
schouwt en  naauwkeurig  onderzoekt.  Zij  moet,  om  juist  te 
kunnen  oordeelen  over  de  bijzondere  berigten,  ook  in  aanmer- 
king nemen  vanwaar  die  berigten  afkomstig  zijn  (schrijver  en 
bronnen),  of  het  geschrift  waarin  zii  voorkomen  zich  als  een 
historisch  of  apologetisch ,  of  polemisch ,  of  dogmatisch ,  of  wijs- 
geerig  geschrift  doet  kennen,  en  in  de  vier  laatste  gevallen, 
welke  rigting  het  volgt,  wat  het  bewijzen  wil;  niet,  om  door 
de  slotsom  van  een  dezer  onderzoekingen  haar  oordeel  over  de 
bijzonderheden  geheel  te  laten  beheerschen,  maar  om  uit  alles 
te  zamen  zich  een  helder  oordeel  over  bijzonderheden  en  geheel 
beide  te  vormen. 

Hierbij  nog  een  woord  van  toelichting.  Ik  wil ,  dat  men  op 
den  schrijver  zal  letten.  Gij  acht,  zoo  ik  mij  niet  bedrieg 
dat  zoo  iets  bij  de  beoordeeling  der  bijzonderheden  niet  noodig 
is.  Maar  dat  is  toch  ook  niet  meer  dan  natuurlijk.  Kan  ik 
den  schrijver  niet  met  zekerheid  bepalen,  dan  zeker  moet  ik 
de  bijzonderheden  wel  onafhankelijk  van  den  schrijver  beoor- 
deelen.  Heb  ik  daarentegen  met  zekerheid  den  schrijver  ge- 
vonden,  dan  mag  ik  wel  niet  zeggen:  die  man  is  geloofwaardig, 
daarom  neem  ik  alles  wat  hij  zegt  nu  ook  onvoorwaarde- 
lijk aan,  zooals  Dr.  Doedes  doet,  maar  dan  wordt  toch  mijn 
oordeel  over  de  bijzonderheden  als  vanzelf  gewijzigd.  Wij  spre- 
ken hier  altoos  van  feiten,  van  geschiedkundige  bijzonderheden 
die  ons  door  overlevering  moeten  geworden ,  niet  van  godsdien- 
stige, zedelijke  of  wijsgeerige  waarheden,  die  niet  onwaar  wor- 
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den  als  ze  van  een  logenachtigen,  onheiligen  mond  uitgaan, 
maar  ook  nooit  waar  zijn  omdat  Faalas  of  Lakas  ze  uitspra- 
ken. Nu  dan ,  ons  oordeel  over  een  historisch  berigt  wordt  dik- 
wijls belangrijk  gewijzigd,  en  dikwijls  teregt,  als  we  hoeren, 
wie  het  meedeelt.  Bij  voorbeeld ,  ik  zeg  niet  te  veel ,  als  ik 
beweer  dat  1  Korinthen  XV  ons  dwingt  te  gelooven,  dat  de 
apostelen  en  anderen  den  verrezen  Heiland  gezien  hebben,  en 
waarom?  omdat  dit  berigt  op  zichzelf  zoo  geloofwaardig  is? 
Neen,  enkel  omdat  Faulus  het  meedeelt;  terwijl  ik  toch  als 
diezelfde  apostel  mij  zegt:  '^die  trouwt  doet  goed,  maar  die  niet 
trouwt  doet  beter ,^'  de  vrijheid  neem  van  hem  te  verschillen. 
Want  ik  zou  een  psjchologisch  wonder  moeten  aannemen,  zoo 
ik  meenen  wilde,  dat  het  berigt  van  Faulus  hier,  zoo  al  niet 
volledig,  toch  niet  juist  was. 

Dat  ik,  om  de  bijzonderheden  goed  te  kunnen  beoordeelen, 
weten  moet  in  welke  soort  van  geschrift  zij  staan,  is  niet  min- 
der natuurlijk,  't  Zon  mij  immers  kunnen  gebeuren,  dat  ik  met 
al  de  wapenen  van  historische  kritiek  het  symposion  van  Flato 
ging  aanvallen,  indien  ik  mij  niet  vooraf  had  overtuigd,  dat 
ik  hier  met  geen  geschiedkundig  of  biografisch  werk  te  doen 
heb.  Doch  die  vraag  omvat  meer«  Niet  alleen  moet  ik  ter 
regte  waardeering  van  de  bijzonderheden  die  het  meedeelt,  weten, 
of  een  geschrift  historisch  wil  wezen,  ja,  dan  neen;  ik  moet 
ook  onderzoeken  welke  denkbeelden  van  historische  trouw  de 
schrijver  zich  vormde.  Zoowel  de  aard  van  zijn  geschrift,  als 
de  in  zijnen  tijd  daarover  heerschende  meeningen  kunnen  mij 
dat  leeren.  Die  historische  trouw  wordt  wederom  ten  deele  be- 
paald door  het  doel  dat  de  schrijver  misschien  met  zijne  ge- 
schiedschrijving had.  En  is  het  besluit  niet  gewettigd :  dat  een 
historicus,  die  met  een  bepaald  doel  schreef,  geen  zuivere  ge- 
schiedenis kan  meedeeleu,  zoo  moet  toch  zulk  een  ontdekking 
den  kritikus  voorzigtiger  maken  in  het  aannemen  en  wegen  der 
bijzondere  berigten.  Ik  wil  ook  hiervan  een  voorbeeld  aanha- 
len. De  woorden  door  Jezus  bij  de  instelling  des  Avondmaals 
gesproken,  zijn  voor  ons  van  hoog  belang,  om  te  weten  welken 
zin  de  Heer  zelf  aan  dat  sjmbool  heeft  gehecht.  Nu  worden 
die  door  de  drie  synoptici  verschillend  overgeleverd.  Het  kortst 
is  Markus.  De  meeste  woorden  heeft  Lukas,  die  daarenboven 
bijna  geheel  met  Faulus  1  Kor.  XI:  24,  25  overeenkomt.  Zon 
ik  nu  niet  verkeerd  handelen,  als  ik  deze  berigten  op  zichzelf 
beoordeelen  wilde,  en  niet  in  aanmerking  nam,  dat  Lukas 
uit  zijn  evangelie  als  een  aanhanger  van  Faulus  bekend  staat? 
En  moet  de  overtuiging  dat  Lukas  de  avondsmaalsformule  naar 
die  welke  door  Faulus  werd  medegedeeld  heeft  ingerigt,  geen 
dadelijken  invloed  uitoefenen  op  mijn  onderzoek  naar  de  oor- 
spronkelijke woorden  des  Heeren?  Ware  de  schrijver  van  het 
vierde  evangelie   iemand ,   die   van   Faulus  geene  kennis  of  al- 
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thans  met  dezen  geen  geestverwantschap  bleek  te  hebben,  dan 
zon  de  overeenstemming  tusschen  hem  en  den  apostel  de  schaal 
zeer  ten  gunste  van  de  oorspronkelijkheid  der  door  hem  geboekte 
woorden  doen  overslaan.  Als  een  voorbeeld  hoe  de  kritische 
beginselen  die  ik  met  elkander  vereenigen  wil  moeten  toegepast 
worden,  mag  ik  L.  J.  Bückert,  den  Jenensischen  hoogleeraar 
noemen,  die  zich  in  zijn  werk:  Das  Abendmahl^  sein  Wesen  und 
seine  Oeschkhie  in  der  alten  Kirche^  een  waarachtig  kritikns 
heeft  getoond. 

Waarlijk,  de  historische  kritiek  is  zeer  zamengesteld.  Zij 
mag  niet  van  een  beginsel  uitgaan,  zij  moet  er  vele  met  wijs- 
heid vereenigen.  Zij  moet  het  goede  van  Strauss  aan  het  goede 
der  Tubingsche  methode,  en  nog  veel  goeds  daar  te  boven  ver- 
binden. Werd  dat  door  U  ook  misschien  stilzwijgend  veron- 
dersteld. Gij  zult  mij  ten  goede  houden,  dat  ik  noodig  achtte 
het  nog  eens  opzettelijk  te  herinneren. 

Nog  een  woord  ten  slotte  over  de  externe  kritiek.  Gij  wilt 
die  bij  het  beoordeelen  der  evangelische  geschiedenis  geheel 
buiten  spel  laten,  en  haar  zelfs  naar  de  dogmengeschiedenis 
verbannen.  Ook  ik  hecht  niet  veel  aan  haar.  Maar  toch  kan 
ik  mij  met  die  minachting,  die  Gij  voor  haar  gevoelt,  niet  ver- 
eenigen. Indien  ik  het,  zooals  boven  gezegd  werd,  niet  ge- 
heel onverschillig  acht,  om  den  schrijver  van  eenig  evangelie  te 
kennen,  zoo  mogen  wij  ook  niet  onvoorwaardelijk  de  getuigenis- 
sen afwijzen,  die  de  oude  kerk  ons  in  dit  opzigt  kan  geven. 
Wij  zijn  verpligt  die  te  hooren  en  te  wegen.  En  dat  is  externe 
kritiek.  Gij  acht  het  niet  van  hoog  gewigt,  of  een  of  ander 
kerkvader  een  geschrift  als  geloofwaardig,  als  authentiek  heeft 
aangemerkt.  Ik  ook  niet.  Maar  dan  moeten  wij  beide  toch 
bewijzen,  waarom  we  dien  kerkvader  niet  gelooven;  ja  meer, 
dan  moeten  wij  onderzoeken,  hoe  die  kerkvader  aan  zulk  een 
verkeerde  meening  is  gekomen.  Bijv.  als  Gij  niet  wilt  aanne- 
men dat  Markus  zijn  evangelie  geschreven  heeft  dictantePetro^ 
zooals  ons  de  Vaders  der  kerk  verzekeren ,  dan  is  het  Uwe  taak 
om  het  tegendeel  te  bewijzen,  en,  wat  hier  zeker  niet  moeilijk 
is,  het  ontstaan  dier  dwaling  te  verklaren.  En  dat  ook  is 
externe  kritiek.  Moge  zij  dan  al  van  weinig  beteekenis  wezen, 
haar  geheel  ter  zijde  te  stellen  zou  onwetenschappelijk  zijn. 

"Zoo  ernstig  en  naauwkeurig,"  schrijft  Gij  zelf  bl.  220, 
"moet  das  alles  in  rekening  worden  gebragt ,  vóórdat  de  geloof- 
waardigheid van  een  verhaal  vaststaat.^^  En  ik  zeg  het  u  vol- 
mondig na,  maar  meen  dat  "alles^'  nog  in  wij  deren  zin  te  moe- 
ten nemen  dan  Gij. 

En  nu,  volijverig  Eedacteur!  zal  ik  U  geen  meerdere  plaats 
in  Uw  Tijdschrift  ontrooven.  Het  belang  van  het  onderwerp 
heeft  mij  tot  schrijven  gedrongen.  Heb  ik  Uwe  meening  ver- 
keerd  begrepen,    wijs    mij    dan   teregt.     Maar   heb  ik  die  wèl 
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verstaan ,  en  moet  ik  dus  wezenlijk  van  u  verschillen ,  ik  boud 
mij  toch  voorzeker  overtuigd,  dat  we  beide  hetzelfde  doel  be- 
oogen, al  trachten  we  dat  ieder  op  zijne  wijs  te  bereiken. 
Geen  arbeid  zal  ons  te  zwaar  en  geen  inspanning  zal  ons  te 
groot  zijn,  om  het  raadselschrift  van  dien  wondervoUen  tijd  te 
ontcijferen,  waarin  al  het  oude  voorbijging  en  alles  nieuw  is 
geworden,  de  aarde  nieuw  en  de  hemel;  en  om  door  den  nim- 
bus, waarin  de  fantazie  van  warme  belijders  hem  hulde,  het 
reine  beeld,  de  waarachtige  heerlijkheid  van  hem  te  ontdekken, 
die  ook  hierin  de  eerste  en  de  laatste,  de  Alfa  en  de  Omega 
was,  dat  hij  de^  eene  groote  wereldeeuw  voleindde  en  de  andere 
in  het  leven  riep. 

Met  ware  achting  en  opregte  vriendschap 

t.  T. 

Roüerdam^  Oct.  1857.  c.  p.  tiele. 


ANTWOORD    VA!»i   DEN   KEDAKTEUB. 

Waarde  Vriend !  Ik  dank  U  in  opregtheid  voor  uw  opstel. 
Ik  had  met  het  mijne  over  Historisch-kritische  beginselen  voor- 
namelijk bedoeld,  de  eenigzins  ingesluimerde  belangstelling 
onzer  Godgeleerden  bij  dit  punt  weder  op  nieuw  te  bepalen. 
Ik  had  daarbij  geenszins  de  aanmatiging  van  te  gelooven,  dat 
ik  de  vereischten  voor  een  volmaakten  kritikus  op  geschied- 
kundig gebied  ten  volle  had  uitgeput.  Ik  hoopte  vooral  en  hoop 
nog  dat  Dr.  Doedes,  aan  wiens  scherpzinnigheid  en  kritischen 
takt  onze  theologie  reeds  zooveel  te  danken  heeft,  door  mijn 
schrijven  mogt  worden  opgewekt,  om  of  zijn  vroeger  gekozen 
standpunt  nader  toe  te  lichten  en  te  verdedigen,  of  ons  met 
zijn  tegenwoordig  historisch-kritisch  standpunt  bekend  te  ma- 
ken. Mogt  mijn  opstel  een  dezer  beide  resultaten  te  weeg  bren- 
gen, dan  zal  het  zeker  eene  dienst  aan  de  vaderlandsche  theo- 
logie hebben  bewezen 

Intusschen  verblijd  ik  mij  reeds  dat  het  Uwe  aandacht  ge- 
trokken heeft  en  Gij  mij  Uwe  aanmerkingen  wel  hebt  willen 
mededeelen.  Dit  geeft  mij  aanleiding,  mijn  gevoelen  nader  te 
ontwikkelen.  Gij  bepaalt  Uwe  kritiek  voornamelijk  tot  twee 
punten.  I.  Ik  zou  ten  onregte  beweerd  hebben  dat  de  Tubingsche 
school  zelfs  met  een  minimum  van  historische  waarheid  in  haar 
systeem  geen  weg  weet.  Gij  geeft  U  veel  moeite  om  te  bewij- 
zen dat  de  Tub.  een  minimum  en  geen  gering  minimum  van 
historische  waarheid  aannemen.  Maar  dit  heb  ik  nergens  be- 
twist, voor  zooveel  ik  weet.  Ik  meen  zelfs  dat,  zoo  ik  dit 
betwist  had,  mijn  opstel  geen  ernstige  wederlegging  zou  ver- 
dienen,  aangezien   het  in    dat   geval   eene   grove  onbekendheid 
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met  de  Tubingsche  kritiek  zou  verraden.  Ik  heb  iets  geheel 
anders  beweerd.  Wanneer  ik  zeg:  in  Uw  systeem  is  geen  plaats 
voor  een  persoonlijken  God,  wil  dat  zeggen  dat  Gij  aan  geen 
persoonlijken  God  gelooft?  Wil  dat  zeggen,  dat  Gij  in  Uw 
systeem  geen  persoonlijken  God  belijdt,  neen,  maar  het  betee- 
kent  eenvoudig  dat  Uwe  praemissen  streng  vastgehouden  U  niet 
brengen  kunnen  tot  het  bestaan  van  God.  In  dien  zin  heb  ik 
natuurlijk  bedoeld  dat  de  Tubingsche  kritiek  geen  weg  weet, 
zelfs  niet  met  een  minimum  van  echt  historische  stof  —  nl. 
in  de  Evv.  Ik  omschreef  zelfs  hist.  stof  of  —  onopzettelijkheid 
der  schrijvers.  Het  is  een  geheel  andere  vraag  of  de  Tubingers 
niet  door  de  Evangg.  —  hoe  onhistorisch  ook  voor  hen  —  tot 
den  hist.  Christus  kunnen  komen.  Het  is  best  mogelijk,  dat 
ik  door  een  geheel  valsch  berigt  tot  de  historische  waarheid 
doordring.  Ook  spreekt  het  van  zelf  dat  ik  de  Tubb.  de  dwaas- 
heid niet  heb  toegeschreven  van  te  beweren,  dat  de  geheele 
Evangelien-litteratuur  geene  de  minste  historische  werkelijkheid 
tot  basis  zou  hebben.  —  Neen ,  dit  heb  ik  beweerd  en  beweer 
ik  nog,  dat  de  Tubingers  met  hunne  tendenz-kritiek ,  wanneer 
zij  een  historisch  minimum,  wanneer  zij  onopzettelijkheid  en 
geen  tendentie  vinden  in  de  Evangelien-litteratuur,  niet  weten 
waar  dat  van  afkomstig  is,  waarom  de  Evv.  dat  hebben  opge- 
genomen.  Immers  moet  bij  hen  iedere  bijzonderheid  van  een 
N.  T.  geschrift  tot  bevestiging  strekken  (tot  adstructie)  van  de 
tendentie,  die  aan  zulk  een  geschrift  ten  grondslag  ligt.  De 
vraag,  die  ik  aan  de  Tubingers  doe  is  deze:  hebben  de  Evan- 
gelisten tendenz-geschriften  vervaardigd,  van  waar  dan  dat  zij 
dit  feit  of  dat  woord  hebben  opgenomen,  dat  hoegenaamd  geene 
tendentie  verraadt  maar  louter  historie  is.  En  op  die  vraag 
blijven  zij,  m.  i.  het  antwoord  schuldig.  In  mijne  uitspraak 
lag  trouwens  reeds  opgesloten,  dat  de  Tubingers  een  historisch 
minimum  kunnen  aannemen.  Want,  namen  zij  dit  niet  aan, 
dan  behoefden  zij  er  ook  geen  weg  mede  te  kunnen  weten. 
Maar  buitendien:  gij  vat  mijne  woorden:  ^^in  hun  êyateem''  ten 
onregte  op  van  hun  geheele  kerkhistorisch  systeem ;  ik  bedoelde 
alleen  hun  historisch-kritisch-litterarisch  systeem  en  zeide  dat 
daarin  geene  plaats  is  voor  een  historisch  minimum. 

Wat  hunne  empirie  betreft,  hierover  slechts  een  woord.  Ach, 
quasi  non  norimus  nos  inter  nos !  Ik  heb  zelf  toegegeven  dat 
de  Tubingers  zich  nergens  van  de  empirie  hebben  kunnen  los- 
maken. Gij  hadt  mij  dus  hun  empirischen  weg  niet  meer  aan 
te  toonen ,  maar  Gij  weet  immers  ook  wel  dat  alle  speculatieve 
filosofie  niet  dan  schijnbaar  met  de  ervaring  breken  kan,  wil 
zij  iets  voortbrengen.  Hieruit  vloeit  evenwel  nog  niet  voort, 
dat  de  Tubingers  de  empirische  methode  gekozen  hebben ,  neen 
zij  zijn  empiristen,  als  ondanks  hun  beginsel.  Dat  beginsel  is 
en  blijft  aprioristisch ;  kunt  gij  het  miskennen  ?     Is  het  Hege- 
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liaanache  grondbeginsel  van  stelling,  tegenstelling,  oplossing, 
iriet  Ie  fin  mol  de  Vhistoire?  En  is  dat  beginsel  niet  aprioris- 
tischp  Lees  Hegels  gesch.  der  Wijsbeg.  bijv.,  en  Gij  zult  dit 
beginsel  schijnbaar  overal  empirisch  gewettigd  vinden ,  maar  Gij 
weet  immers  beter  dan  ik,  dat  de  geschiedenis  een  mak  beest 
is,  dat  zich  in  ieder  gareel  laat  brengen.  En  als  het  dier  na 
mooi  in  het  gareel  loopt,  dan  roept  de  filosofie  met  vreugde 
uit:  zie,  het  is  in  en  met  dat  gareel  geboren! 

II.  Wat  Uwe  tweede  aanklagt  betreft:  Gij  zelf  hebt  haar  reeds 
gewijzigd  en  verzwakt.  Gij  hebt  zelf  toegegeven  dat  ik  natnar- 
lijker  wijze  bij  den  historie-kritikus  veel  heb  verondersteld,  wat 
niet  uitdrukkelijk  door  mij  is  vermeld.  Maar  nogthands  moet 
ik  weder  ten  stelligste  opkomen  tegen  Uwe  inmenging  van  externe 
kritiek,  ter  bepaling  der  geloofwaardigheid  van  een  verhaal.  Zal 
mijn  hist-krit.  beginsel  houdbaar  zijn,  dan  moet  het  mij  in  staat 
stellen  van  ieder  berigt ,  welk  ook ,  te  zeggen  of  het  geloofwaar- 
dig is  al  dan  niet.  Ik  heb  immers  een  scherp  onderscheid  ge- 
maakt tusschen  de  waarheid  en  de  geloofwaardigheid  van  een 
feit.  Bust  nu  de  erkenning  van  de  geloofwaardigheid  van  eenig 
berigt,  voor  een  groot  deel  nog,  op  mijne  bekendheid  met  den 
persoon,  die  het  ons  mededeelt,  dan  vraag  ik,  hoe  ken  ik  dien 
persoon  ?  En  het  antwoord  moet  zijn ,  bf  uit  zijn  geschrift  en 
dan  geldt  weer  mijn  regel  aangaande  het  onderzoek  der  bijzon- 
derheden, met  het  doel  om  eene  algemeene  wet  te  vinden;  bf 
uit  eens  anders  mededeeling,  maar  dan  is  het  weder  de  vraag, 
hoe  ben  ik  zeker  dat  die  mededeeling  waar  is.  Dit  kom  ik  of 
nooit  te  weten,  of  ik  weet  het  op  gezag  van  eenig  geschied- 
schrijver. In  het  laatste  geval  zou  mijne  erkenning  van  de 
geloofwaardigheid  van  een  feit  weder  ter  laatster  instantie,  voor 
een  goed  deel  althands ,  op  uiterlijk  gezag  rusten ,  hetgeen  met 
Uw  en  mijn  beginsel  geheel  strijden  zou. 

Gij  moogt  mij  evenmin  verwijten,  dat  ik  het  doel  der  Tubb. 
niet  zou  begrepen  hebben,  want  ik  heb  uitdrukkelijk  gezegd, 
dat  de  'J'ubingsche  kritiek  in  den  grond  der  zaak  met  histori- 
sche kritiek  weinig  of  niets  te  maken  heeft,  maar  veeleer  zich 
bepaalt  tot  het  onderzoek  der  geschiedenis  van  de  rigtingen  en 
van  de  daarmede  zamenhangende  litteratuur  der  eerste  eeuwen 
onzer  christelijke  jaartelling. 

Geloof  mij ,  met  wederkeerige  betuiging  van  achting  en  vriend- 
schap, 

t.  T. 

A.   PIEKSOK. 

Rotterdam,  19  Oct.  1857. 


Aan  den  BedaktettrI 


Waards  Veiekd! 


Toen  Gij  mij  verzocht  om  U  eenige  bijdragen  voor  uw  Tijd- 
schrift toe  te  zenden,  kwam  ik  op  de  gedachte,  of  het  niet 
goed  ware,  U  van  tijd  tot  tijd  iets  te  geven  uit  den  Introüua  in 
88.  Novi  Foederi8  lihros  van  wijlen  den  Hoogl.  j.  hebinga  et^z., 
wiens  handschrift  onder  mij  berust.  Ik  werd  daartoe  geleid 
door  het  gunstige  oordeel,  hetwelk,  nevens  vele  andere  bevoegde 
regters,  de  Hoogll.  pabeau  en  scholten  over  dat  werk  van 
den  Ontslapene  vellen.  De  eerste  verklaarde  mij,  toen  wij  te 
zamen  de  Synodale  vergadering  in  1855  bijwoonden,  dat  hij 
dien  Introïtus  nog  altijd  met  vrucht  raadpleegde,  en  gaf  mij 
zijn  leedwezen  te  kennen,  dat  ik  denzelven  niet  had  uitgege- 
ven, en  de  laatste  schrijft  in  zijne  ffistorisck-iritiscAe  Inleiding 
tot  de  Schriften  des  Jff.  T.  2*^®  dr.  Voorrede  bl.  XI :  f/  De  in- 
/^ leiding  van  J.  Heringa  Ez.  werd,  tot  schade  van  de  weten- 
// schap  en  van  den  roem  onzer  vaderlandsche  letterkunde,  niet 
//  gedrukt."  Ik  stem  met  dit  oordeel  volkomen  in.  Ik  houd 
den  Introïtus  voor  het  hoofdwerk  van  hetgeen  heringa  heeft 
geschreven,  en  betreur  het,  dat  de  geleerde,  hoogst  naauwkeu- 
rige  man  niet  zelf  dit  voortreffelijke  werk,  terstond  nadat  hij 
het  had  voltooid,  in  1822,  zoo  ik  meen,  heeft  uitgegeven.  Na 
zijn  overlijden  heb  ik  er  wel  ernstig  aan  gedacht,  om  het  hand- 
schrift te  laten  drukken ;  maar  ik  ben  toch  door  onderscheidene 
redenen  daarvan  terug  gehouden.  Vooreerst  komen  er  zoo  vele 
en  ongewone  abbreviatiè'n  in  voor,  dat  het  geheel  zou  moeten 
overgeschreven  zijn ,  om  gedrukt  te  kunnen  worden ,  en  dit  zou 
geene  kleine  zaak  wezen,  daar  het  Pars  prior  391  en  het  Pars 
posterior  860  bladzijden  bevat.  Doch  dit  was  de  grootste  zwa- 
righeid niet.  Eene  veel  grootere  was  hier  in  gelegen ,  dat  de 
inleidings-wetenschap  na  den  tijd,  op  welken  heringa  zijn 
werk  heeft  geschreven ,  zeer  groote  verandering  ondergaan  heeft, 
en  hij  slechts  op  zeer  weinige  plaatsen  notitie  heeft  genomen 
van   enkele  werken,   die   er  na  1822  tot  aan  zijnen  dood,  in 
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grooten  getale  zijn  uitgekomen,  in  welke  bf  eene  inleiding  op 
de  boeken  des  N.  T.  gegeven  is«  6{  stukken  voorkomen,  die 
op  haar  betrekking  hebben.  De  introUus  had  dus  bijgewerkt 
moeten  worden ,  en  hiermede  heb  ik  mij  ook  een  geruimen  tijd 
bezig  gehouden,  toen  ik  v<S6r  eenige  jaren  over  de  inleiding  tot 
de  boeken  des  N.  T.  coUegie  gaf.  Maar  hierdoor  kon  niet  wor- 
den weggenomen  eene  derde  zwarigheid,  hierin  bestaande,  dat 
HERINGA  in  zijn'  introHuê  nog  sommige  gevoelens  verdedigt, 
welke  hij  later  ongetwijfeld  heeft  laten  varen.  Het  zijn  deze, 
en  wel  inzonderheid  de  laatste  reden ,  om  welke  het  mijn'  hoog- 
geschatten  Ambtgenoot,  den  Hoogleeraar  bouman,  wien  ik 
hieromtrent  geraadpleegd  heb,  en  mij  niet  goed  is  voorgeko* 
men,  het  geheele  werk  uit  te  geven.  Dit  neemt  echter  niet 
weg,  dat  er  zeer  veel  in  voorkomt,  hetwelk  ook  nu  nog  over- 
waardig  is  om  gedrakt  en  gelezen  te  worden.  Ik  gaf  U  daarom 
mijn  voornemen  te  kennen,  om  er  U  het  een  en  ander  voor 
uw  Tijdêchrifi  uit  mede  te  deelen,  en,  daar  Gij  dit  met  in- 
genomenheid vernaamt,  en  geene  zwarigheid  er  in  vondt,  dat 
het  werk  in  de  Latijnsche  taal  geschreven  is,  ga  ik  thans  aan 
mijne  belofte  voldoen. 

Tot  proeve   zend  ik  U  hiernevens  een  paar  kleine  paragra- 
phen  uit  het  Pan  prior  ^  van  welke  de  eerste  handelt  over  de 
vulgata  N.   T,  edUio^   en  de  andere  over  de  Epistolarum  Ca- 
Holiearum  eollectioy  in  welke  de  waarschijnlijke  beteekenis  der 
benaming   van   epUtolae  catiolieae  wordt   opgegeven.     Tot  de 
eerste  ben  ik  geleid,  omdat  er  in  den  laatsten  tijd  over  den  iex- 
tuê  receptus  nog  al  veel  gesproken  en  geschreven  is,  eu  tot  de 
laatste  door  de  zeer  uitvoerige,  geleerde,  hoogst  naanwkeorige 
Verhandeling  van   den  Hoogl.  j.  tan  gilse  over  de  oonprM' 
ielgke   heieekenia   van  de  benaming  hntmXou  xato}jxxty  Alge- 
meene   Zendbrieven.    Eene  bedrage  ioé  de  geeciiedenie  van  den 
kanen  dee  Niemmen  TeeiamenU^  in  de  GodgeL  Bijdr.  van  1857. 
IX^«  stuk,  hL  705—792,  welke  Verhandeling  in  der  daad  als 
oen    Commeniaar   op  de  §  uit  den  inlroüns  van  hsrikga  kan 
aangemerkt   worden.    De   Hoogl.    van   gilss  kan  er  uit  zien, 
dat   zijn   onderzoek,   van  hetwelk  hij  waarlijk  niet  behoefde  te 
verzekeren,  dat  het  hem  tijd  en  moeite  heeft  gekost,  gelijk  ze- 
ker door  velen,  zoo  ook  door  mij  met  groote  belangstelling  is 
gelezen,  en  ongetwijfeld  zal  hij  er  met  geno^n  uit  vememeo, 
dat  het  gevoelen,  door  hem  uitvoeriger  ontwikkeld  en  aöö  be- 
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vestigd,  dat  deze  zaak,  mijns  inziens,  als  afgedaan  mag  be- 
schouwd worden,  wat  de  hoofdzaak  betreft,  reeds  in  1817,  of 
1818  ook  door  hëkinga.  is  voorgedragen.  Bij  beide  de  §§  heb 
ik  eenige  aanteekeningen  gevoegd  ter  opheldering  en  aanvulling 
van  hetgeen  in  dezelve  gezegd  wordt,  en,  daar  de  tekst  in 
de  Latijnsche  taal  geschreven  is,  heb  ik  gemeend  ook  in  de 
annotatio  van  deze  taal  mij  te  moeten  bedienen.  Behaagt  het 
eene  en  andere  U  en  den  lezers  van  uw  Tijdschrift,  dan  hoop 
ik  U  later,  zoo  God  mij  het  leven  spaart,  wat  meer  te  zenden. 

Vaarwel  en  geloof  mij 

Utrecht^  Uw'  vriend 

den  24  Oct.  1857.  h.   e.    vinke. 


PAES    PRIOE 

DE 
N.    f.   LIBBIS    UNIVEB.se    SPECTATIS. 

CAPUT    PKIMÜM 

DE 
VÜLGATA  N.   TEST.   EDITIONB. 

§  7. 

Editio  Elzeviriana  recepia. 

Ex  his  editionum,  a  Complulemibus  ^  ebasmo,  stephano  et 
BEZA  procuratarum  ^) ,  fontibus,  tandem  fluxit  Elzeviriana ,  a.  1624, 
in  16.  Titulus  hic  est;  H'  KAINH'  AIA0H'KH.  Novum  testa- 
MENTTJM.  Ex  Regiis  aliisque  optimis  editionibus  cum  curd  expres- 
sum,  Lugduni  Batavorum,  Ex  offidna  Elzeviriana,  CIOCXXIV. 
Quod  de  regiis  dicitur  editionibus  interpretandom  videtur  de  edi- 
tionibus  Stephanicis,  e  typographia  Regis  Prancici  profectis, 
ut  et  de  Gomplutensi,  eamque  secutis  Antverpiensibus ,  Regum 
Hispanorum  consensu,  aut  auctoritate  in  lucem  emissis.  Prae- 
fatione  caret  haec  editio^);  sed  praefixus  est  Uiva^  TTsptéxcov  t»<; 
6K  rijg  TxXcttig  ^ixèyiKvig  7rxpxhyi^6sl(Txg  iig  Tijv  Kxtvijv  fMipTupixg , 
«AA'  oö  rxg  aifTxg  Xi^siq^  f^vov  Sf  rijv  xifTijv  hxvoixv  êxov(rxg. 
Hic  vero  Index  nonnihil  diversus  est  ab  eo,  quae  editioni  Ste- 
phanicae  UI  erat  praefixus.    Additae  ad  marginem  sunt  sectio- 
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nam  a  eob.  stbphano  factarnm  notae,   pront  factnm  jam  erat 
in  BEZAE  editionibus. 

De  liujns  editionis  anctore,  vel  aactoribus  nihil  certi  constat. 
Qnod  WETSTENius  de  interpretibus  Belgis  et  dan.  heinsio  con- 
jecit,  id  horum  stndiis  et  laboribas  congruum  non  est  ^).  Qnod 
de  ANT.  THYsio  addit,  id  non  caret  aliqna  specie  ^).  Jsbehiam 
HOLTZLiNiuii  Elzevirianae  II  editioni  praefuisse,  constat  ex  epi- 
stolis  jo.  CLOPPENBUBGii  ct  LUD.  DE  DIEU  a.  1682  scTÏptis,  in 
illius  Opp.  I.  343  s).  Sed  is  non  ante  a.  1631  Lugdunum  ve- 
nit,  docente  batlio,  in  Diciion,  Hüt,  CriL  voce  Hoeltzlin. 

Neque  Codices  mss.  ad  hanc  editionem  ornandam  adhibiti 
sunt,  neque  alia  quaedam  supellex  critica  ^).  Propositnm  fait 
fratribus  abrahamo  et  bonaventübae  elzevxbiis,  qnornm  ex 
typographia  innumerae  scriptornm  Gr.  et  Lat.  prodiernnt  edi- 
tiones,  nitidam  parare  lxio(r/i/,  quae  res  iis  feliciter  successit. 

Textus ,  qnem  haec  editio  exhibet ,  magnam  partem  est  factus 
ad  Stephanicam  quartam  7),  a  qua  tamen  non  paucis  in  locis 
abit,  BEZAM  secntus.     Aliquando  etiam  ab  ntroqne  secedit^). 

Haec  igitur  editio  tan  tam  nacta  est  auctoritatem,  ut  eam, 
tamquam  vulgatam,  ejusque  textum  ceu  vulgo  receptum ,  postea 
secuti  sint  plerique  editores.  Cujus  rei  causa  non  nisi  in  cele- 
britate  tjpographiae  Elzevirianae  per  totam  Europam  quaerenda 
est  ^).  Quemadmodum  enim  editiones  Elzevirianae  Scriptorom 
6r.  et  Lat.  hodiedum  magno  habentur  in  pretio,  singulari  ac- 
curationis  lande  celebres,  sic  quoque  eo  jam  tempore,  et  ele- 
gantia  typorum ,  et  diligentissima  in  edendo  cura,  quas  adhibere 
solebant  elzevirii,  effecerunt,  nt  nuUius  tjpographiae  exempla 
tanta  aviditate  quaererentur,  tanta  fiducia  legeren tur.  Faten- 
dnm  tamen  est,  textum,  elegantia  typorum  et  correctorum  dili- 
gentia  ^^]  nitide  et  exacte  expressum ,  non  propterea  genuinum 
esse.  Nos  igitur,  qui  editionum  genealogiam  investigavimus^^), 
vani  essemus  et  turpes  in  hac  re  judices,  si  ex  hac  editione 
penderemns,  ad  quam  non  nisi  exigua  adhiberi  potuerunt  sub- 
flidia,  si  comparentur  cum  codicum,  versionum  et  auctorum  ve- 
temm  copia,  quibus  hac  nostra  aetate  uti  possumus  ^^). 

Primam  editionem  Elzevirianam  secntae  sunt,  ex  eadem  offi- 
cina,  e&dem  forma,  secunda  a.  1633,  cujus  in  praefatione  textus, 
qnem  ea  exhibet,  nunc  ab  omnibus  receptus  dicitur;  tertia  a.  1641; 
qnarta  a.  1656;  quinta  a.  1662;  sexta  a.  1670;  septima  denique 
a.  1678.    Yariis  lectionibus  coUectis  et  in  margine  notatis,  eam 
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auxit  STEPH.  GUBCELLAEUs ,  a.  1658  et  1675  ^^)^  qui  professus 
est,  se  in  textu  ElzeviriaDO  nihil  mntasse.  Itaque  ét  wetste- 
Nius,  ét  GRiESBACHius ,  cum  leceptam  lectionem  edere  insti- 
tnerent,  variantium  lectionnm  copia  instructam,  cubcellaei 
exemplum  secuti  sunt,  qaod  tarnen  nonnumqnam  ab  editione 
Elzeviriana  prima  deflectit.     Gojus  rei  exempla  haec  sint : 

Loei.  Ed.  Hlzev.  1624.       Vulgata^  quam  exhibent 

CURCELL.  WETST.  et  GBIESB. 

Matth.  Xn:50. 

—  XIX  :1. 
Luc.  II :  22. 

—  XII:  20. 

—  XVII:  26. 
Joh.  111:6. 

—  Vm:9. 
Act.  tit. 
1  Cor.  V  :  11. 

—  XV:  28. 
Jac.  IV:  15. 
1   Petr.  in :  7. 
Apoc.  XI :  17. 

—  XIII:  16. 

—  XVIII:  22. 


i<rrl 

hTh.  1*) 

y»XtXxlo^ 

T}jg  yx>>i^xiag. 

avTijg 

xvruv,  ^^) 

i^pcou. 

i^pov. 

vhu. 

TOV    vkv. 

ysysvyjfjUvov  (vit.) 

ysyevmiiiévov. 

ip^ifievoq 

ap^i(A6yoi. 

iiylav  wKOTriï^m. 

i'7roaró?^v. 

? 

Xpifnoxi, 

TOV  ;^p/flTö5. 

7r0t)io'0fl€V. 

7r0l\^(T&l/,6V, 

(TvyjcP^ijpovófMt. 

(TvyytkijpovóiMiq. 

itJVXfjLlV, 

^vvxf^lv 

CCVTUV. 

xifTUV. 

Kidxpooiav. 


KlêxpcpiZv. 


Alias  aberrationes  commisit  wetstenius,   in  qaibns  enm  se- 
catus  est  gbiesbachius.     Exempla  haec  sint: 

Vuig,  WBTST.  et  Gbiesb. 


Loei. 
Luc  in:33. 
—  XI :  12. 
Col.  II :  15. 
Philem.  7. 


Ed.  JSlzev.  1624. 

hpm. 
aÏTijtreL 

XXpxv  17) 
ainijg. 


io'pafjt,  lö) 

XUT^, 

xMjg. 


Apoc.  VIII:  12. 

Novas  denique  commisit  gbiesbachius,  referens  Mare.  V :  17 
xurav  pro  xvroóv]  Act.  XV  :  18  xvtov  pro  xvrov\  Eph.  111:20 
uTTepsKireptü'crov  pro  VTrsp  sk  TTspttrcrov^  1  Thess.  111:10  et  V :  13 
uTTSpsKTTspifTtTOv  pro  vTep  êx7rspi(T(rov ;  1  Petr.  1 : 4  vf4,xg  pro  ^fiZg ; 
Apoc.  11:14  liiiouTxa  pro  ülixaxsv^  XIII:  17  l;^cyi/  pro  o  ^x^^^ 
XV:  2  ix^vTsq  pro  ixovrxg^  XVIII :  11  ovk  ht  pro  ovKéTi^^). 

Cf.  de  edit.  Elzev.  mill.  Prol.  §  1307.  wetst.  I.  151,  152. 
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MÏCH.    et    MARSH.   11. 11.  19)    GEIESB.   Prol   XXXII— XXXIX.  LE 

LONG,  lib.  1 20)  p.  I.  c.  IL  Sect.  I.  §  58. 


ANNOTATIO. 


^)  de  qnibns  egerat  vir  clar.  {{  3 — 6. 

*)  Editionibus  seqq.  certe  illi,  quae  prodiit  a  1670  praefixa  est 
haec  praefatio:  "Typographus  Lectori.  Quam  minoris  formae  editio- 
"nem  Graecam  Novi  Testamenti  codicum  desiderari  cernerem;  consal- 
"tum  duxi,  juxta  optima  exemplaria,  non  levibus  impensis,  cara 
"vero,  quanta  qoidem  in  talibus  adhiberi  potest,  exactissima,  snm- 
"maque  fide,  expressam,  publico  dare.  Quod  üs  demum  constare 
"poterit,  quibus  et  facultas  et  otium  suppetit  illam  cum  aliis  quibus- 
<*dam  proletariis  atque  abortivis  editionibus  confereodi,  vel  caeteroqain 
"ad  optimas  quasque  revocandi.  Ne  quid  aatem  turbaret,  versicalos 
"seorsum  ab  aliis  singulos  posaimas."  [Qaod  in  praeoedd.  editt 
certe  in  prima  factam  non  fuerat.]  "Haec  monere.  Lector,  ex  re 
"tudi  esse,  meaque,  arbitratus  sum.  Vale."  Wetstenius  narrat,  Prolegg, 
in  edit.  N.  T.  ab  eo  procaratam,  pag.  151,  Typographos  gloriantes 
editionibas,  quas  post  primam  excuderunt,  hanc  praefixisse  praefatio- 
nem:  ^*Typographi  Lectoribas  de  bac  Editione.  Anni  jam  sunt  aliqoot, 
"  ex  quo  Foedua  novum  ex  Regiis  et  caeteris  Editionibus ,  quae  maxime 
"ac  prae  caeteris  nung  omnibus  probantub  —  dedimns  express!- 
"musque.  —  Textum  ergo  habes  nünc  ab  omnibus  beceftum,  in 
"quo  nihil  immutatum  aut  corruptum  damus." 

')  Haec  minus  accurate  dicta  sunt.  Nam  post  verba:  "Suspicabar, 
"cum  Editio  prima  Elzevirii  prodierit  eodem  tempore,  quo  N.  T. 
"autoritate  publica  Belgice  fuit  conversum,  forte  eosdem  fuisse  Inier» 
**prete8  Belgas  et  Editores  textus  hujus  Oraeci,"  ipse  'WSTSTENIüs, 
Prolegg.  p.  152:  "sed  instituta,"  inquit,  " comparatione  statim  rem 
"aliter    se   habere  deprehendi.     Licet  enim  etiam  Versio  Belgica  non 

ex  una  Graeca  editione  sit  facta,  sed  itidem  modo  textum  Ëditionis 

Stephani,  modo  Bezae  exprimat,  tarnen  aliquoties  ab  editione  Elze?irii 

discedit,  Stepbanum  praeferens,  ubi  Elzevirii  Bezam  sequuntur,  aut 
"vicissim  Bezam  sequens,  ubi  iidem  Stepbanum  praeferunt.'*  Ad 
quod  probandum  plurimos  afPert  locos.  —  Et  quod  attinet  ad  dan. 
heinsium  :  "  Putarunt  alii ,"  inquit ,  "  Danielem  ffeimium  huic  editioni 
"  praefuisse."  Itaque  baec  non  erat  wetstenii  conjectura.  Quid? 
quod  ipse  haec  addit:  "at  illi  ex  ejusdem  V.  Gl.  Exerciiat.  ad 
"1  Oor.  VII:  29  refelluntur,  ubi  distinctionem  verboram,  ut  nmlio 
**meUorem,  sequitur  diversam  ab  ea,  quam  Editio  Elzevirii  exhibet." 

*)  Dicit  omnino  wetstenius,  1.  1.:   "Cogitavi  denique  de  Jnkino 
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"2%«o,  argumento  ducto  ex  iis,  quae  in  descriptione  Codicis  12, 
"p.  47  leguntur;  praecipoe  cam  viderem,  Thysium  in  editione  illa 
"in  folio  plurimas  Variantes  Lectiones  ex  Codicibus  et  Editionibus 
"mnltis  cdlectas  annotasse;"  addit  Tcro  ipse:  "sed  et  hoc  incertnm 
"est." 

')  Agens  nempe  1. 1.  J,  clofpembübghius  (ita  enim  sciïbendum  est 
ejos  nomen)  in  epist.,  1  Oct.  1682  ad  l.  de  dieu  data,  de  quaestione, 
ut  ram  Matth.  XXIY:  16  et  Mare.  XIII:  14  legendum  sit  êtrrSiqy  an 
▼ero  êffToq,  haec  scribit:  "Poteris  super  hoc  monere  D,  ffoiizlinum ,  ut 
hoc  enucleet,  in  Graeca  quam  parat  Grammatica,  si  ante  non  obser- 
▼avit,  et  eiigat  cam  judieio  quod  potius  videbitur  in  correctione  no- 
vae editionis,  in  qua  ipsum  ad  praelum  Elzevirianum  laborare  indica- 
▼it  D.  Biveius,"  Ad  quae  l.  de  dieu  IS  Octob.  1632  haec  respon- 
dit:  "auod  de  êffróq  pro  êffréq  Matth.  XXIV:  15  et  Mare.  XIII :  14 
*' diligentia  tua  observasti,  mihiqae  arridet,  communicavi  cum  1),  HoUz" 
**lino;  qui  gratias  tibi  eo  nomine  mecum  agit,  ejusque  rationem,  sal- 
"tem  in.  sna  Grammatica  habiturum  promisit."  -—  ''Beza  notat," 
ex  narratione  milui,  Prolegg,  1307:  "Editioni  Elzevirianae  praefuisse 
<'?iros  haud  paucos  eruditione  et  pietate  praestantes :"  quae  tarnen  nar- 
ratio, docente  wetstenio,  FroUgg.  p.  152,  non  uno  laborat  vitio. 

')  Quod  docet  ipse  titulus,  qaippe  qui  non  nisi  editionum  mentio- 
nem  faciat. 

^)  Alii  hac  de  re  dubitanter  loquuntur ,  in  his  gbiesbagbiub  ,  qui 
tarnen  minime  sibi  constat;  nam  primum  quidem  dicit,  Prolegg.^tGi.  I. 
p.  XXXIII:  *' Sequitur  enim  haec  editio  Stephanicam  teriiam  sive 
"  quariam;  ita  tarnen ,  ut  locis  fere  centum ,  uti  supra  monuimus , 
'*ab  ea  discrepet;"  deinde  vero  eadem  pag.  compilatam  illam  esse  ex 
editionibus  Bezae  et  Stephani  tertia  affirmat.  Aiii  diserte  monent, 
£actam  illam  esse  ad  Stephanicam  tertiam ,  in  his  hillius  ,  1.1. 
WBT8TENIU8,  1. 1.  p.  151.  EiCHHORNius,  Einl,  in  das  N.  T.  t.  V.  p.280. 
D£  WETTius ,  LeArb,  der  hüt,  krU,  Mnl.  in  die  kanon.  Biicher  des  N,  T. 
ed.  4.  §  44.  p.  60.  Guerike,  Eist,  krié.  Mnl,  in  das  N,  T,  1843. 
§  31.  p.  170.  DoEDES,  Ferh.  over  de  tektskritiek  des  N.  V,  in  Opp. 
Soc.  Teyler.  t.  XXXIV.  p.  88.  Tischendoep,  Prolegg,  in  edit.  N.  T. 
a.  1841.  p.  LIL  1849.  p.  XXXVIL  et  in  Herzogii  Beal-Bncyklo- 
padie  für  proiesi.  Theol.  u.  Kirehe  in  art.  Bibeltext  de»  N.  T.  II.  174. 
Ed.  BEÜ88  non  nisi  JEdié,  regiae  rob.  stephani  mentionem  facit  in 
die  Oeschickte  der  h.  SS.  N.  T,  ed.  2.  §  404.  p.  386.  Mihi  verisi- 
milior  videtur  cl.  heringae  sententia;  nam  quarta  Stephani  editio, 
eaque  ultima,  quam  ipse  edidit,  jam  a.  1551  Genevae  prodiit;  sed 
ad  plene  dirimendam  hanc  quaestionem  utraque  Stephani  editio  i.  e. 
tertia  et  quarta  cum  textu  Elzeviriano  est  conferenda. 

')  Monuit  hoc  jam  ivetstenius,  1.1.  p.  152,  laudans  Luc.  XII:  20. 
1  Petr.  11:21.    Apoc.  XIX:  6.  XXlI:8j  sed,  quod  attinet  ad  1.  ex 
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Ev.   Luc.   1.    notavit   cl.   hebikoa  in  ex.  edit.  Weisi.  quo  asos  est: 
"Errat   Wetstenias.    Habet   enim   Mzev.   &^p6jv  cum    stefh.  contza 

"BBZAM." 

"}  Alias  oausas,  minus  probabiles,  affert  guebike  1.  1.  p.  170. 

^'^  Yalent  haec  omnino  de  prima  edit.  1624,  non  ita  de  edit.  1670, 
in  qua  correctorum  diligentia  nonnunquam  desideratur. 

^)  Fecerat  hoc  cl.  Heringa  in  §  §  praecedd. ,  agens  de  edU.  CompUt- 
iensi  §  3 ,  de  edüt  JErasmi  §  4 ,  de  edilL  SUphanieu ,  §  6 ,  et  de 
edUi.  BEZAE,  §  6. 

^  Cf.   DOBDES,   1.   1.  p.   88. 

^  Haec  CUBCELLAEI  editio  a.  1675  prodiit  post  ejus  mortem,  se- 
cundum  eighhobnium,  1.  1.  p.  282. 

^*)  Omnes  hae  iectiones,  quas  exhibent  cubcell.  wetsten.  et 
GBiESB.,  monente  hebimga,  reperiuntur  etiam  in  edit.  Meev.  a.  1670, 
exceptis  Luc.  II :  22.  Act.  tit.  Jac.  IV :  15 ,  ubi  cum  edit.  a.  1624 
oonspirat. 

"")  In  populari  mea  edit.  N.  T.  ed.  2^  ad.  1.  Luc.  II :  22  n.  4 
scripsi:  "de  gewone  Grieksche  tekst,  uitgegeven  bij  Mzevier  in  1624 
"heeft  niet:  hunner  reiniging  (avrwv);  maar  karer^  dat  is  Maria's 
"reiniging,  («vr90>  ^^^  >  vi^eemd  genoeg  door  niemand,  zoo  ver  ik 
"weet,  is  opgemerkt."  Nuoc  vero  video,  observatum  hoc  esse  etiam 
ab  HEBiNGA ,  imo  jam  a  wetstenio  ad  1.  Fugisse  autem  hoc  videtur 
HENGEL113M ,  virum  clar. ,  summa  accuratione  non  minus  quam  erudi- 
tione  conspicuum;  nam  in  Jnnot,  in  loca  nonnulla  N.  T.  p.  199: 
"Luc.  11:22,"  inquit,  "vehementer  laborarunt  interpretes  in  verbis: 
"  ^T6  ènkiff^mvetyt  at  fifAépxt  tov  Jta^ctpKTfAOv  avruv :  at  omnis  difficnltas 
"  toUitur ,  si  statuimus ,  lugam  ,  quoniam  animo  ejus  obversareotur 
"Judaei,  scripsisse  uvruv,  eique  hanc  men  tem  tribuimus :  cum  ex 
"Judaeorum  lege  dies  advenerat  lustrationis ,"  nuUa  lectionis  Mm, 
facta  mentione. 

^)  Sic  legitur  quoque  in  edit,  Meeo.  a.  1670. 

^')  Hecepit  quidem  gbiesbachius  hanc  lectionem  in  textum ;  sed 
non  commemorat,  illam  in  prima  edit.  Mzev,  exhiberi. 

^")  His  alia  etiam  addi  possunt,  e.  c.  dat  gbiesb.  Matth.  XXIU :  7 
petPfit,  petfiPt  pro  fa|3/3),  fafipl;  Mare.  Y:  19  STFoUffsv  pro  èroinffi; 
YII :  32  t^oyiXotXov  pro  fcoyiAc^Aov ;  VIII :  34  hpdrta  pro  ^pdrti. 

^*)  Indicantur  mich.  Intr.  §  106  et  mabshii  ad  eam  annotatio. 

^  Indicatur  le  long  Biblioth,  ».,  a  masghio  denuo  ed. 
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CAPUT    QUARTUM 

DE 
COLLBCTIONB    ET   C4.NONE   LIBROBÜM   N.   P. 

§    10. 

EpUtolarum  Catholicarum  collectio. 

Apostolorum  epistolae,  qoae  piaeter  Faallinas  pedetentim  in 
singulare  volumen  collectae  sant,  nomen  acceperunt  rav  Kxêo- 
?\,ixuv  èwi(rroXS>v.  Cojns  quidem  appellationis  causa  non  admodum 
manifesta  est.  Primum  eam  adhibitam  videmus  ab  obigene  ^). 
Scilicet  prioiem  petbi  epistolam  laudans,  Comm.  in  Joh.  lom.  YL 
§  18  et  apud  eusebium  H.  E.  1.  YI.  G.  25,  eam  mox  scaioXtKiiv 
dicit,  mox  ofjf^^youf/^vyjv^)^  et  primam  johannis  epistolam  si- 
militer  KotêoXiKViv  dicit,  Hom.  IX.  inJerem,  §4^).  Comm.  in  Ml. 
tom.  XVIL  §  19*),  in  Joh,  t.  IL  §  18  et  torn.  XX.  §  IS^). 
Itaque  hae  duae  epistolae  KxêoXiKx)  dici  videntur  ab  origene  , 
quia  communi  ecclesiae  Jide  sunt  receptae^  oppositae  secundae  et 
tertiae  Johanneae  et  posteriori  Petrinae  ^).  Haec  vocis  inter- 
pretatie congruit  loco  e  lib.  origenis  I  contra  celsum,  §  63, 
ubi  BABNABAE  cpistolam  KxêoXtKijy  dicit  7).  (Locus  e  Comm.  in 
Bom.  V  :  18,  Opp.  Vol.  IV.  p.  549  incertus  est,  quippe  non  nisi 
e  RüFiNi  interpretatione  notus  8).  Paulo  post  dionysius  Alex. 
eadem  appellatione  usus  est,  loco  §  7  laud.  ^)  Sed,  cum  dein- 
ceps  Saec.  IV  his  duabus  epistolis  adderentur  quinque  aliae  avn-' 
X€'yo[j(.6va.i,  ea  tuv  kxöo^ikuv  êma-ro^oóv  appellatio  videtur  ita  ac- 
cepta,  ut  significaret  communi  Chriatianorum  fdei  consentaneaa  ^ 
s.  communcm  Jidem  profeêsas^  ut  adeo  jcx$o^ikov  idem  fere  sit 
atque  öpêóèó^ov  ^^). 

In  hanc  sententiam  eusebius  1.  II.  c.  23  commemorat  septem 
epistolas  ivo(Ac£,o[dvxg  KoêoMKccg^  quarum  prima  sit  jacobi  a 
multis  spuria  habita;  1.  VI.  c.  14.  judab  epistolam,  quam  iv- 
rt^yofjs^injv  dicit,  raJ^  Kxêo/^imtg  accenset;  1.  III.  c.  3  negat., 
Petbi  svayyiKioVy  ^pJ^etg^  Kvipv/yt,»  et  «;röx^Aytp/i/  traditas  esse 
êv  KxêoKiKolq^  et  1.  IV.  c.  23.  dionysii  Corinihii  epistolas  lau- 
dat  KoAoXiKxg^  ad  varios  coetus  singulas  datas  ^^).  Itaque  ab  hoc 
inde  saeculo  nomen  illud  eo  sensu  receptum  videtur,  cum  a  Grae- 
cis,  ut  GBEGOBio  NazianzcnOy  vel,  si  malis,  akphilochio,  qui 
in  Carm,  iamb.  ad  Seleucumy  quod  edi  solet  inter  Oregoriana 
Vol.  II.  p.  194  ab  aliis  septem  KaAoXiKxq  agnosci  dicit  episto- 
las, ab  aliis  non  nisi  tres,  h.  e.  jacobi,  ^wski  priorem  et  jo- 
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HANNis  primam^^);  tom  etiam  a  Latinis,  ut  hibronymo,  11. 
§§  6.  7.  9.  11.  ^^).  Ex  his  intelligitur,  errasse  leontium  By- 
zantinum^  Saec.  VI  et  oecumenitjm  Saec.  X,  arbitrantes,  has 
epistolas  propterea  catholicas  dici,  quod  non  ad  nnam  gentem, 
sed  icaAóy^w^  ad  omnes  datae,  atque  adeo  iyxvuXm  svai^^)-. 
quod  quomodo  cam  consilio  epistolarum  Petrinae  prioris  et  Jo- 
hannearum  secnndae  et  tertiae  componi  possit,  videant,  qai 
etiamnum  hanc  opinionem  fovent  ^^).  —  Caeterum  hae  quoque 
epistolae  ab  aliis  SS.  alio  ordine  recenseri  solent. 

Stobbii,  schmibtii,  huoii  aliorumque  singulares  sententias 
diiudicare,  vetat  nostri  institnti  ratio.  Cff.  jo.  aüg.  noesselti 
Conieeturae  ad  historiam  epistolae  eaihol,  Jacobi^  repet.  in  Ofuse, 
Vol.  305.  (sic.)  BAV.  JUL.  poïTii,  Exc,  L  in  ej>.  JTacobi,  eichh. 
Isag.  §  275,  et  (wess.  alb.  van  hengel)  censnra  in  Symb.  veni. 
laud.  Vol.  I.  p.  186-138. 


ANNOTATIO. 

')  Niniiram  de  epistolis,  quarnm  in  praecedentibas  facta  fuent 
mentio.  Nam  ante  obioeneh  banc  appellationem  jam  nsnrpaverant 
OLEMENS  j^lex.  de  epistola,  ab  Apostolis  data,  quae  oommemorator 
Act.  XV:  23— 29,  Sirom,  1.  IV.  p.  512  ed.  stlb.  secundam  yan 
GIL8E,  1.  mox  laod.  (p.  m.  219  r.  60  ed.  sylb.  1592,  et  ed. 
poTTEBi,  t.  I.  p.  606),  et  APOLLONius  de  epistola,  a  themisone 
scripta,  ap.  euseb.  H.  E.  1.  V.  C.  18:  qaod  docait  van  gilse, 
1.  1.  p.  711  sqq. 

*)  Fraeter  bos  locos  laudat  etiam  van  gilse,  I.  1.  p.  716,  724: 
Selecla  in  Psalm,  in  Ps.  111.  (Opp.  t.  II.  p.  553.  D),  quem  locum 
attulit  quoque  kiechhofer  in  Queüensammlung  gur  Gesek,  des  NeuUS" 
tamentlieken  Kanons  bis  auf  Hieronymus^  p.  274.  Addi  potuisset,  hanc 
PETBi  epistolam  ab  eusebio  dici  r^v  bfio)^oyou(Aévnv  avrov  isri^'roAily, 
IL  £.  1.  III.  c.  4.  (Vid.  KIBCHH.  1.  1.  p.  276). 

']  Opp.  t.  III.  p.  181  D  ed.  BE  LA  BüE,  ubi  Latina  quidem  in- 
terpretatio  simpliciter  dat:  piod  etiam  de  Joannis  epistola  approbamMS; 
sed  in  Graecia  legitur:  Zvep  vapoffr^aofisv  xdl  avrl  rij^  'luivvov 
xa^oXtKijq  i7rtffT0?Siq»  Hunc  locum  neglexit  van  gilse ;  nam  alios 
est  locus,  quem  laudavit  p.  726,  quippe  qui  reperiatur  in  Sel,  ex 
OBIG.  in  Jerem.  C.  XI.  §  10,  ap.  be  la  bue,  t.  III.  p.  290.  I 

*)  Vid.  de  h.  1.  (t.  III.  p.  797  seq.)  a  kibohh.  non  land.  tan 
GILSE,  1.  I.  p.  727. 

')  Addit  VAN  GiLSE,  1.  1.  p.  716,  728,  de  Orai.  (Opp.  t.  I. 
p.  232   seq.)  docetqae  recte,  bis  ibi  primam  Joh.  epistolam  ab  obi- 
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OENE  dici  xa^oXiKfiv ,  et  Oomm.  in  JEü.  Joh,  t.  19.  §  1  C.  (Opp.  t.  IV. 
p.  281,)  laod.  qaoque  a  kircuh.  p.  285,  6;  nee  non  Comm.  in  Ev, 
Jok.  1. 1.  §  23.  B.  (Opp.  t.  IV.  p.  24) ,  praeterm.  a  kirghhofero. 

')  Ita  et  VAN  OTLSE  rationem  concludit,  p.  732  seq. 

')  Vid.  de  h.  1.  van  qilsb,  1.  1.  p.  721—723. 

•)  Vid.  de  h.  1.  yan  gilse,  1.  1.  p.  716,  inpr.  p.  723  seq. 

^  Signlficatur  eusbbii  H.  E.  1.  VII.  e.  25.  Vid.  van  gilse,  1.  L 
p.  738  seqq. 

^^  Eandem  prorsus  sententiam  profitetur  van  gilse,  1.1.  p.  753. 

")  Vid.  de  his  dtonysii  epp.  van  gilse,  1.1.  p.  746  seqq. 

'')  Vid.  de  h.  1.  e  Carm.  iamó.  ad  seleogum  all.  van  gilse,  1.  1. 
p.  754,  qui  laudat  t.  II.  p.  193  seq.,  additque  11.  tam  ex  greoorii 
Naz,  Opp.  t.  II.  p.  98,  turn  ex  aliorum  scriptis. 

^)  Laudantur  in  his  §§  hibronymi  Oatal.  88.  Eccl.  G.  II.  C.  L 
C.  IV.  Cf.  VAN  GILSE,  1. 1.  p.   760. 

^*)  Vid.  DE  LEONTio  et  OECüHENio,  VAN  GILSE,  1.  1.  p.  709  seq. 

^^)  Verissime  monet  van  gilse,  p.  709  seq.,  etymologica^  non  ^m- 
iorica  ratione  plerosque  explicasse  appellationis,  de  qua  agioius,  signi» 
ficationem.  Ita  et  henr.  valesius  in  Annot.  ad  eusebii  H.  E, 
1.  VI,  Annott.  p.  104,  A.  B. :  "  Catholicae ,"  inquit,  "dictae  videntur 
"Epistolae,  quod  non  ad  certas  personas,  aut  urbes  et  provincias 
"scriptae  sint ,  sed  pleraeque  ad  gentes  integras ,  et  ad  universam  Ec- 
"clesiam  Dei.  Sic  Themison  quidam  ex  Montani  sectatoribus ,  ausns 
"est  aliquando  Catholicam  Epistolam  instar  Apostoli  scribere  ad  uni- 
"versas  Ëcclesias,  ai  scribit  Apollonius  apud  Eusebium  in  1.5.  Epi« 
"stolas  quoque  Dionysii  Corinthiorum  Episcopi  Catholicas  vocat  Euse* 
"bius  in  lib.  4,  quae  scriptae  erant  ad  civitates."  •—  Suicerüs  in 
Thes.  EccleB.  t.  II.  ad  v.  x^doAiJc^f,  p.  15  :  "Catholicae  epistolae  dicun- 
"tur  epistola  Jacobi,  utraque  Petri,  prima  Johannis,  et  epistola  Ju- 
"dae,  quod  uni  alicui  vel  homini,  vel  civitati,  vel  regioni  non  sint 
"scriptae."  —  Ita  et  bertholdtus  MnUii.  I.  §  66  statuit,  vocem 
xadoAix^^  primum  de  1  Joh.,  1  Petr.  et  Judae  ep.  usurpatam  fuisse, 
idemque  significasse,  quod  èyKdtXtnt,  deinde  vero  adhibitam  esse  de 
caeteris  etiam  epp.  catholicis  ad  indicandum ,  bas  omnes  in  Ecclesia 
praelegendas  esse.  —  Et  ne  plnres  laodem ,  nuperrime  gxeseler  in 
Lehrb.  der  KirehengeschieMe  t.  VI.  p.  92  scripsit :  "isrio-roAa»  xff^o- 
"A«»«}  (Briefe,  die  allgemein  an  die  ganze  Christenheit,  oder  an 
"viele  Gemeinde  gerichtet  waren,  i^ivroXeti  èy%<i%Xiou  in  Gegensatze 
'*zu  den  an  einzelnen  Personen  oder  Gemeinden  gerichteten." 
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BIJDRAGE  TOT  EEGTE  BEOORDEELING  VAN 

BACO  VAN  VERULAM. 


Bacon,  sa  vie^  san  iemsy  sa  phihsophie  et  san  influence 
jusqua  nas  jaurs  par  chablss  ds  bemusat,  de  Vacadimie 
frangaise.    Paris  ^  Didier  et  C^.  1857. 

Baco,  22  Jannarij  1561  te  Londen  geboren,  begon  op  der- 
fienjarigen  leeftijd  zijne  studiën  aan  de  Universiteit  van  Cam- 
bridge,  Trinitj-College,  onder  den  later  zoo  beroemden  en  tevens 
beruchten  John  Whitgift.  Zijn  driejarig  verblijf  aan  de  Uni- 
versiteit schijnt  voornamelijk  gestrekt  te  hebben  om  hem  met 
diepen  weerzin  te  vervullen  tegen  de  methode,  die  aldaar  in 
de  behandeling  der  wetenschap  gevolgd  werd  en  niet  minder 
diep  was  de  verachting,  die,  reeds  toen,  voor  Aristoteles  bij 
hem  ontstond.  In  de  vrije  en  ongestoorde  waarneming  van 
menschelijke  toestanden  vond  hij  meer  bevrediging,  waartoe 
hem  eene  reis  in  Frankrijk  de  geschikte  gelegenheid  aanbood, 
die  hij  zeker  niet  zoo  spoedig  zou  hebben  laten  varen,  had  de 
dood  zijns  vaders  hem  niet  in  den  aanvang  van  1579  naar  En- 
geland teruggeroepen.  Dit  bragt  eene  belangrijke  verandering 
in  zijn  leven  te  weeg,  in  zooverre  als  hij  nu  voortaan  in 
eigen  onderhoud  moest  voorzien.  Nadat  hij  de  bescherming 
van  zijnen  oom  Burleigh  (of  Burghley  ?)  te  vergeefs  had  ingeroe- 
pen, begon  hij,  als  nederig  student,  in  Graj^s  Inn  (1580)2icli 
op  de  regtsgeleerdheid  toe  te  leggen.  Later,  bezig  in  de  routine 
der  praktijk,  trachtte  hij  reeds  zijn  blik  naar  alle  zijden  uitte 
breiden  en  te  zoeken  naar  wat  hij  de  leges  legum  noemde,  op 
welk  streven  de  iemparis  partus  maximus  weldra  de  kroon  zoa 
zetten.  Spoedig  werd  hem  een  zetel  geopend  in  het  Parlement, 
waar  hij,  ter  kwader  ure,  de  belangen  des  volks,  t^nover  de 
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kroon  voorstond,  hetgeen  zeker  wel  mede  heeft  gewerkt  om  hem 
eene  plaats  in  het  gouvernement,  niettegenstaande  de  hooge  en 
krachtige  bescherming  van  Essex,  te  doen  ontgaan.  Hiervoor 
vond  hij  evenwel  eene  vergoeding  in  de  mildheid,  waarmede 
diezelfde  Essex  hem  zijn  landgoed  Twickenham,  aan  de  boor- 
den van  de  Theems,  afstond.  Nu  vond  hij  gelegenheid  om 
zijne  studiën  voort  te  zetten  en  den  grondslag  te  leggen  voor 
zijnen  toekomstigen  roem,  voornamelijk  door  het  uitgeven  zij- 
ner Essays  (1597).  Nog  gedurende  het  leven  van  Baco  ver- 
schenen negen  uitgaven  dezer  Essays,  en  welligt  hebben  deze 
geschriften  nog  krachtiger  op  den  Engelschen  geest  gewerkt 
dan  zijne  hervorming  der  wetenschappen. 

Maar  hier  beginnen  langzamerhand  de  donkere  bladzijden  uit 
Baco^s  leven,  die  evenwel  licht  mogen  heeten  in  vergelijking 
van  de  nog  donkerder  bladzijden,  die  helaas!  volgen  zouden. 
In  den  raad  van  Elisabeth  geroepen,  heeft  Baco  zeker  niet  tegen-r 
over  Essex  die  edelmoedigheid  betoond,  die  men  van  hem  mogt 
verwachten.  Essex  toch,  hoezeer  hij  ook  Baco^s  wijze  raadge* 
vingen  in  den  wind  geslagen  en  zich  in  Ierland  zelfs  belagche- 
lijk  had  aangesteld,  verdiende  zeker  niet,  dat  de  man,  in  wien 
hij  vroeger  zulk  een  levendig  en  werkzaam  belang  had  gesteld , 
de  drager  werd  der  beschuldiging,  die  hem  het  leven  moest 
kosten.  Toch  mogen  wij  aan  den  anderen  kant  niet  voorbij* 
zien ,  dat  Baco  de  grenzen  der  strikte  regtvaardigheid  niet  te 
buiten  is  gegaan  en  zijne  handelwijs  tegenover  Essex  dus  eer- 
der van  laagheid  van  karakter,  dan  van  wreedheid  of  onregt- 
vaardigheid  getuigt.    Ook  hier  geldt:  summum  jus  summa  injuria. 

Onder  Elisabeth's  opvolger,  Jacob  I,  wien  Baco  op  even 
laaghartige  wijze  wist  te  vleijen,  bereikte  hij  (1618)  eindelijk 
het  doel  van  zijn  staatkundig  streven  en  de  man,  die  vorsten- 
gunst hooger  had  geschat  dan  belangelooze  vriendschap  en  on- 
kreukbare trouw,  werd  kanselier  in  plaats  van  EUesmere.  Kort 
daarop  verheven  tot  het  pairschap,  ontving  hij  den  titel  van 
Vernlam.  Aan  het  bewind,  ging  hij  voort  met  zijn  persoonlijk  en 
staatkundig  karakter  te  bez walken  zoowel  als  met  zijnen  letterkan- 
digen  roem  te  verhoogen  Het  was  in  1620,  dat  hij  zijne  Instau- 
ratio  magna  met  den  grootschen  titel  van  Novum  Organon  uitgaf. 

De  afloop  van  zijne  staatkundige  loopbaan  is  bekend.  Hij, 
die  nog  kort  te  voren  als  Lord  St.  Alban  zijn  zestigsten  jaar- 
dag  had  gevierd,  bemind,  geëerd,  gevleid,  moest  op  den  S.  Mei 
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1621  een  vonnis  vernemen,  dat  hij  zich  door  zijne  schandelijke  on- 
eerlijkheid en  verregaande  omkoopingen  billijkerwijs  op  deu  hals 
had  gehaald.^Dat  vonnis  liet  hem  slechts  zijn  titel  behooden,  maar 
beroofde  hem  van  40,000  pond  sterling,  van  zijn  ambt  en  van 
het  vermogen  om  ooit  weder  een  ambt  in  den  Staat  te  bekiee- 
deu,  terwijl  hij  zijn  prachtig  paleis  met  den  Tower  verwisselen 
moest.  Zijne  gevangenschap  dnurde  echter  niet  lang  en  zijne 
laaghartige  smeekschriften,  waarmede  hij  den  koning  en  al  wie 
in  konings  gonst  stond  vervolgde,  bragten  hem  in  1624  toch 
weder  zoo  ver,  dat  hij  in  vroegere  regten  hersteld  werd.  Hoe- 
wel zelfs  zijne  boete  hem  werd  kwijtgescholden ,  was  zijn  finan- 
cieele  toestand  zoo  treurig,  dat  hij  zijn  geliefd  York* House 
moest  opgeven  en  zich  gelukkig  mogt  rekenen  op  een  klein  land- 
goed een  rustig  doch  alles  behalve  weelderig  leven  te  leiden.  Hij 
stierf,  als  slagtofier  van  zijne  liefde  voor  de  waarneming  der 
natuur,  in  1626. 

Wij  hebben  ons  gehaast  zijne  maatschappelijke  loopbaan  ten 
einde  te  brengen ,  om  ons  nu  tot  zijne  wetenschappelijken  werk- 
zaamheid te  wenden.  Vrede  kunnen  wij  nooit  hebben  met  de 
gedachte,  dat  wij  de  hervorming  op  wetenschappelijk  gebied  te 
danken  hebben  aan  eene  elendeling.  Velen  kunnen  wij  het 
niet  dat  het  hart  zoo  onrein  was  van  hem  wiens  hoofd  zoo 
helder  zag,  schoon  nog  omgeven  van  de  duisternis  der  mid- 
deneeuwen. Hier  zweeft  ons  een  waarom  ?  op  de  lippen  waarop 
zelfs  uit  de  analogie  van  Gtods  bestuur  der  wereld  geen  ant- 
woord verwacht  kan  worden.  Konden  een  Luther  en  een  Baco 
in  die  schoone  zestiende  eeuw  daar  naast  elkander  staan,  beide 
als  gezanten  Gods,  de  een  om  de  godsdienst  tot  het  gemoed, 
de  ander  om  de  wetenschap  tot  de  ervaring  terug  te  roepen 
en  te  brengen,  met  hoeveel  vreugde  en  dankbaarheid  zou  ons 
oog  alsdan  rosten  op  die  twee  kolossen.  De  hervormer  des 
geloofs  vreesde  God,  de  hervormer  der  wetenschap  vreesde  de 
menschen.  Ach,  dat  onze  wetenschappelijke  Vader  zulk  een 
schelm  moest  zijn!  Zooden  wij  dezen  Noach  met  den  mantel 
der  liefide  mogen  toedekken?  Hoe  het  zij,  Macau lay  heeft 
hem  niet  gespaard,  Bémusat  heeft  de  waarheid  gezegd.  De 
onpartijdigheid  heeft  haren  pligt  gedaan.  Wij  mogen  onze  be- 
sluiten trekken. 

Geven  wij  eerst  op  het  voetspoor  van  Bémusat  rekenschap 
van  Baoo's  inductie. 
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De   enoyclopaedische   orde,   die  Baco  aan  de  wetenaohappen 
voorschrijft 9  had  ten  doel  de  algeroeene  geldigheid  der  methode 
of  van    de   wijze  waarop  de  natuur  moet  begrepen  woeden,  in 
het   licht  te  stellen.     Maar  hoe  bereikt  Baco  dit  doel?     Is  de 
inductieve  methode   algemeen  geldig,   welk  verband   is  er  dan 
tosscben   haar  en  de  poesie,  bijv.?  Is  de  logica  zelve  eene  we- 
tenschap, hoe  kan  zij  dan  op  inductie  steunen,  en  is  de  inductie 
haar  beginsel   of  haar  grondslag?  Zijn  de  mathematische,  even 
als  de  natuur-wetenschappen ,  inductief  en  vanwaar  dat  zij  door- 
gaan voor  te  steunen  op  noodzakelijke  waarheden?  Op  alle  deze 
punten  bewaart   Baco  het  stilzwijgen.     Eindelijk  zijn  er  kwes- 
tiën    in    de    filosofie,    die   Baco   wel  niet  opheft,  maar  slechts 
vlugtig   voorbijgaat.     De   rede  zou  ous  volgens  hem  veel  kun- 
nen   leeren,    zelfs   zonder   het  geloof,  omtrent  het  wezen   der 
ziel   en  den  oorsprong  van  onze  vermogens  en  gedachten.     De 
inwendige    mensch    maakt   ook  een   deel   uit  van   die   natuur, 
die    Baco    ons   wil   doen  verstaan.     Moeten  wij  ook  hierbij  de 
inductieve  methode  volgen?    Men  beweert  thands,  dat  waarne- 
ming,   ondervinding,   inductie    ook   de   eenige    psychologische 
hulpmiddelen    zijn    en   de    wetenschap    van    den   menschelijken 
geest  alleen  kunnen  helpen  opbouwen.  Ook  wordt  deze  beweering 
als  gevolg  d^  Baconiaansche  filosofie  voorgesteld.    Wij  willen 
dit  aan  Beid ,  aan  Stewart  en  aan  anderen  niet  betwisten.  Nog- 
thands  ligt    deze  beweering   al   in   Baco^s  stelsel,  zij  komt  er 
niet  helder  in   voor   den   dag.   —   Hij   heeft  zijne  eigene  me- 
thode niet  genoegzaam,  althands  niet  diep  genoeg,  ontleed  om 
ons   haar  volkomen   te  schetsen  en  om  ons  haar  te  doen  ken- 
nen als  toepasselijk  op  ieder  gebied  der  menschelijke  kennis. 

Maar  die  methode  zelve,  heeft  hij  haar  zelfs  wel  naar  juist- 
heid beschreven?  Heeft  zijne  methode  al  de  voordeden,  die 
hij  haar  toeschrijft?  Volgens  aller  toestemming  heeft  Baco  de 
wijsbegeerte  der  ervaring  geschapen.  Dit  wordt  zelfs  door 
Leibnitz  en  Kant  to^estemd.  De  geheele  geleerde  wereld  heeft 
sedert  twee  eeuwen  aan  B.  niet  dan  gevoelens  van  dankbaar- 
heid toegedragen.  Wij  alleen  zullen  niet  ondankbaar  zijn. 
Zeker,  de  natuur  is  niet  anders  dan  een  groot  feit;  als  zooda- 
nig, nl.  als  feit  is  het  èn  op  zich  zelf  èn  wat  zijne  gevolgen ,  en 
betrekkingen  op  andere  feiten  en  uitwerkingen  waarneembaar. 
Door  de  aanraking  met  een  feit  ontvangen  wij  eenen  indruk. 
Vestigen  wij  dan  onze  aandacht  op  het  feit  en  op  dien  indruk, 
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dan  gaat  onze  ondervinding  in  waarneming  over  en  komt  daarbij 
reflectie.  Wanneer  nu  de  reflectie «  door  de  waarneming  en  on- 
dervinding  geleid  en  gesteund ,  de  waargenomene  feiten  meer  en 
meer  aan  de  controle  der  rede  onderwerpt,  wanneer  de  reflectie  die 
feiten  als  phaenomena  zoowel  bestnnrt  als  volgt,  zoo  worden 
ondervinding ,  waarneming  en  rede  methodisch :  zoo  ontstaat  de 
wetenschap.  Maar  nu  is  de  vraag:  welke  taak  vervult  hier  de 
rede?  of  liever:  op  welke  wijze  verwerkt  de  reflectie  de  haar  ge* 
gevene  stof,  nl.  wat  ondervinding  en  waarneming  haar  hebben 
opgeleverd?  Wat  is  de  werkmethode  der  rede?  Wat  is  de 
wet,  die  de  werkzaamheid  der  rede  beheerscht?  Hier  antwoordt 
men:  de  inductie. 

Tot  op  Baco  was  de  waarneming  slechts  een  ordeloos  empi- 
risme en  de  werkzaamheid  der  rede  eene  geheel  bandelooze  ge- 
weest. Het  kwam  er  dus  op  aan  de  eerste  te  regelen ,  de  tweede 
wetten  voor  te  schrijven.  De  inductie  zal  beide  doeleinden  ge- 
lijkelijk doen  bereiken.  Zij  toch  is  niet  die  mala  inductio  der 
oude  logica,  die  ook  altijd  onvruchtbaar  was  gebleven,  maar 
die  nieuwe,  die  ware  inductie,  waarvan  de  eerste  wet  is  dat  zij 
gradueel  zij,  dat  is  van  het  lagere  tot  het  hoogere,  van  het 
bijzondere  tot  het  algemeene  slechts  langzamerhand  opklimme 
Het  bijzondere  wordt  als  ^t  ware  langs  verschillende  trappen 
meer  en  meer  algemeen ,  dus  gegeneraliseerd.  Die  trappen  moet  de 
inductie  volgen.  Geen  enkelen  mag  zij  overslaan.  In  de  aan- 
wijzing hiervan  is  zeker  reeds  een  groote  verdienste  van  Baco  gele- 
gen. Maar  de  vraag  blijft  of  men,  volgens  de  traditioneele  voor- 
stelling, zeggen  mag  dat  Baco  nog  meer  heeft  gedaan.  Of  men  bijy. 
met  Beid  mag  beweeren  dat  hij  met  der  daad  een  nieuwe  methode 
heeft  uitgevonden,  en  dat  dos  de  syllogisme  van  Aristoteles ab- 
soluut tegenover  de  inductie  van  Baco  kan  worden  gesteld. 

Oaan  wij  na,  wat  de  inductie  eigenlijk  is.  Men  weet  dat  zij 
in  niet  anders  bestaat  dan  in  een  besluit  uit  het  bijzondere  tot 
het  algemeene  getrokken  en  men  weet  evenzeer,  dat  dergelijk 
besluiten  vaak  gewaagd  en  altijd  gevaarlijk  is.  Reid  geeft 
zelfs  toe,  dat  de  indnctie  wel  tot  waarschijnlijkheid  maar  niet 
tot  volkomene  (demonstratieve)  zekerheid  leidt,  maar  dat  ook 
juist  de  waarschijnlijkheid  de  grondslag  is  van  alle  menschelijke 
kennis.  Beid  geeft  ons  van  dit  op  zich  zelf  ware  denkbeeld  een 
zeer  verkeerde  reden ;  hij  acht  toch  daarom  volkomene  zeker- 
heid onmogelijk  door  de  inductieve  metbode  te  bereiken,  omdat 
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de  wetten  der  natuur  altijd  van  den  wil  en  het  goedvinden  des 
Scheppers  afhangt,  en  dus  daarom  ook  altijd  contingent  zijn  ^). 
Doch  dit  in  ^t  voorbijgaan.  Die  inductie  nu,  bestond  zij  als 
methode  niet  reeds  voor  Baco?  Heeft  Socrates,  heeft  Aristoteles 
haar  niet  reeds  gekend?  Aristoteles  stelt  haar  op  eene  lijn  met 
de  syllogisme.  De  syllogisme  gaat  uit  van  het  algemeene 
om  af  te  dalen  tot  het  bijzondere.  Het  algemeene  is  het  be- 
ginsel van  de  syllogisme.  De  syllogisme  onderzoekt,  eigenlijk 
de  waarheid  van  zijn  eigen  beginsel  nooit,  en  kan  daarom  nooit 
tot  ontdekking  van  beginselen  leiden.  Aangezien  dan  de  in- 
ductie, uitgaande  van  het  bijzondere,  juist  het  omgekeerde  is 
van  de  syllogisme,  zoo  heeft  men  gemakkelijk  kunnen  vermoe- 
den dat  zij  tot  de  opsporing  en  vaststelling  van  beginselen 
leiden  zou.  Reeds  heeft  Aristoteles  er  in  dien  geest  over  ge- 
sproken en  Baco  schijnt  van  dezelfde  meening  te  zijn,  als  hij 
de   gradueele   opklimming  beschrijft  van  inductie  tot  axiomata. 

Gewaarwording  en  geheugen  stellen,  volgens  Aristoteles,  den 
mensch  tot  waarneming  in  staat.  Uit  een  groot  aantal  waarnemin- 
gen ontstond  eene  algemeene  waarneming,  die  de  eersten  zamenvat 
en  eene  voorstelling  doet  ontstaan,  welke  op  alle  dergelijke  geval- 
len die  nog  zullen  worden  waargenomen,  gelijkelijk  passen  zal. 
Men  kan  dus  wetenschap  de  kennis  van  het  algemeene  noemen  of 
liever  van  de  universalia^  ofschoon  niet  in  scholastischen  zin.  Hier- 
uit vloeit  dus  voort ,  dat  onze  gewaarwordingen  den  grondslag  vor- 
men van  onze  wetenschap ,  maar,  aangezien  onze  gewaarwordingen 
wel  de  singularia  maar  niet  de  universalia  leeren  kennen ,  zoo  knn- 
nen  zij  alleen  niet  gezegd  worden  de  wetenschap  te  zijn  of  te  vormen. 
Yolgens  Aristoteles  evenwel  moet  aangenomen  worden  het  ylvevdM 
?Jyo^  ix  rij^  rav  rotourav  xhiauofAiuav  fiovijg*  Baco  gaat  onzes  in- 
ziens op  dit  punt  minder  consequent  door  en  volgens  hem  schijnt 
er  zelfs  een  voorafgaande  notie  der  rede  te  bestaan,  zonder  welke 
iedere  andere  notie  ophoudt  mogelijk  te  zijn ,  hierin  bestaat  dan 
ook  wel  het  eenige  onderscheid  tusschen  Aristoteles  en  Baco. 

Het  is  waar,  Baco  heeft  over  het  peripatetisme  alleen  door  de 
bril  van  het  scholasticisme  heen  geoordeeld  en  dat  scholasticisme 
zelf  gekeurd  naar  de  vruchten,  die  het  had  voortgebragt ;  hij 
vond  syllogisme  en  inductie,  beiden  bij  Aristoteles  beschreven 
maar  ook  beiden  bij  hem  even  onvruchtbaar,  de  eerste  in  eere. 


1)  Men  gelie?e  te  bedenken,  dat  Rémutat  dit  zegt! 

I.  Jg.  27 
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de  tweede  veracht.  Toen  beeft  hij  gemeend,  dat  de  sjUogiBme 
door  Aristoteles  uitsluitend  tot  wetenschappelijke  methode  was 
verheven,  en  de  inductie  slecht  gekend  en  slecht  begrepen  geweest 
was;  ook  is  men  op  zijn  voetspoor  steeds  voortgegaan  met  die  be- 
schuldiging te  herhalen,  voornamelijk  tegenover  de  scholastiek. 
Evenwel  is  het  niet  volkomen  juist  te  zeggen ,  dat  de  scholastiek 
zich  zoo  uitslaitend  met  de  syllogistische  methode  heeft  bezig  ge- 
houden. Voorwaar,  gelijk  voor  iedereen  is  de  syllogisme  slechts 
eene  demonstratieve  wijze  van  stellen,  veel  meer  dan  een  middel 
om  nieuwe  stellingen  te  ontdekken.  Dit  neemt  weder  niet  weg 
dat  de  scholastiek  de  syllogisme  misbruikt  en  veronachtzaamd 
heeft  van  de  inductie  gebruik  te  maken.  Doch  waar  kwam 
dit  uit  voort  P  Kwam  dit  voort  uit  eene  logische  dwaling  P  Neen 
maar  hiervan,  dat  zij  de  grondslagen  der  wetenschap  in  een 
vooraf  vaststaand  gezag  ^  geenszins  in  de  waarneming  zocht. 
Dat  gezag  was  in  den  grond  der  zaak  geen  ander  dan  het 
gezag  van  Aristoteles  en  het  is  de  metaphysische  rigting,  de- 
zen wijsgeer  eigen,  die,  veelmeer  dan  eenige  verkeerde  voorstel- 
ling van  de  inductie,  oorzaak  is  geweest  dat  de  menschelijke 
geest  zoolang  stil  heeft  gestaan  op  den  weg  des  onderzoeks. 
Wanneer  dus  Baco  aan  het  organon  en  aan  het  geheele  stand- 
punt van  den  Stagirita  verwijt,  dat  zijne  methode,  zijne  waar- 
neming, zijn  opsporen  van  beginselen  verkeerd  was  en  aldus 
voorgeeft  dat  alles  neerkomt  op  het  stellen  van  zijne  logica  in 
de  plaats  van  die  van  Aristoteles,  dan  beweeren  wij  dat  Baco 
hierin  niet  volkomen  naanwkeurig  geoordeeld  heeft 

Tot  deze  beschouwingen  is  R.  temeer  gewettigd,  wanneer  wij 
hem  de  uitspraak  van  Laplace  zien  onderschrijven:  ^^L^induction, 
Tanalogie  des  hypotheses  fondées  sur  les  faits  et  notifiées  saos 
cesse  par  de  nouvelles  observations ,  un  tact  heureux  donné  par 
la  nature  et  fortifié  par  des  comparaisons  nombreuses  de  ses 
indications  aveo  Texpérience:  tels  sont  les  principaux  moyens 
de  parvenir  ik  la  verité. ...  Cependant  Tinduction,  en  faisant 
decouvrir  les  principes  généraux  des  sciences,  ne  suffitpaspour 
les  établir  en  vigueur.  Il  faut  toujours  les  confirmer  par  des 
démonstrations  ou  par  des  expériences  décisives. . . .  Le  chance- 
lier  Bacon  a  donné  pour  la  recherche  de  la  verité  le  prtfcepte 
et  non  Texemple.  Mais  en  insistant  avec  toute  la  force  de  la 
raison  et  de  Téloquence  sur  la  uécessité  d'abandonner  les  sub- 
tilités  insignifiantes  de  Técole  pour  se  livrer  aux  opérations  et 
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aux  expérience»,  et  en  indiqaant  la  vraie  methode  de  se  lever 
aax  causes  générales  des  phenomènes,  ce  grand  philosophe  a 
Gontribué  aux  progrès  immenses.  que  Tesprit  hamain  a  faits  dans 
Ie  beau  siècle,  ou  il  a  terminé  sa  carrière/'  ^) 

Oeen  wonder  dus  ook  dat  Baco  eenen  grooten  invloed  heeft 
uitgeoefend,  want  hoezeer  hij  niets  nieuws  heeft  gezegd  of  ge- 
leerd, hij  heeft  de  empirische  methode  het  eerst  weder  in  eere 
gebragt,  en  voorzeker,  om  haar  in  eere  te  brengen  was  het 
noodig,  dat  zij  door  zulk  eenen  hooggeplaatsten  geest  als  Baco* 
weder  werd  opgenomen  en  gehandhaafd.  Ook  mag  men  niet 
vergeten  dat  volgens  de  schoone  uitspraak  van  Bémusat,  ^^c'est 
surtout  depuis  qu'il  a  écrit,  que  Ie  génie  de  Tobservation,  re- 
levant la  tête,.  marche  Tégal  du  genie  de  la  pensee/'  En  dat 
was  reeds  eene  groote  overwinning. 

De  lof  van  Baco  is  in  onzen  tijd  reeds  zoo  menigmaal  gezon- 
gen, dat  het  zeker  weinig  kwaad  kan  insgelijks  de  aandacht 
te  vestigen  op  datgene,  wat  hem  uit  een  intellectueel  oogpunt 
ontbroken  heeft.  Ik  kan  al  dadelijk  niet  van  Remusat's  gevoe- 
len zijn,  wanneer  hij  Baco  onbepaald  eene  zekere  grootheid  toe-» 
kent  en  ik  geloof  dat  het  niet  aangaat  zulk  eene  scheiding  te 
maken  tusschen  den  man  der  studeerkamer  en  den  man  van  het 
dagelijksche  leven.  —  Waar  een  maatschappelijk  leven  en  een 
maatschappelijk  karakter  zoo  sterk  gekleurd  is  als  dat  van  Baco, 
kan  ik  mij  niet  gemakkelijk  van  het  vermoeden  ontdoen,  dat 
dezelfde  man  die  in  het  maatschappelijke  zoo  laag  en  zoo  ver- 
achtelijk gehandeld  heeft  ook  in  het  wetenschappelijke  geene 
waarachtige  grootheid  van  ziel  zal  hebben  bezeten.  Ook  moet 
ik  bekennen,  dat  ik  in  Baco's  geheel  wetenschappelijk  streven 
weinig  eigenlijk  gezegde  grootheid  heb  kunnen  vinden.  Ik  ge- 
loof, dat  een  zeer  vulgair  utilisme  zoowel  aan  zijne  maatschappe- 
lijke handelwijs  als  aan  zijne  wetenschappelijke  methode  ten  grond- 
slag lag.  In  het  stoffelijke  wist  hij  altijd  het  nuttige  aan  het 
goede  en  edelmoedige  ten  offer  te  brengen,  en  zijn  vriend,  zijn 
beschermer  viel  als  slagtoffer  van  zijne  zucht  om  zijne  positie 
te  bewaren  of  te  redden.  Het  heil  van  het  koningschap,  waar- 
omtrent hij  de  ongerijmde  begrippen  van  zijnen  tijd  deelde, 
gold  hem  als  de  hoogste  wet ,  daarvoor  kroop  hij  in  lage  vleijerei 


1)  Essai  pbil.  sar  les  prob. ,  p.  242  volgg.,  uitgave  vhii  1819  of  p.  XIII  van 
de  inleidiag  op  de  Theorie  matMmaiigue, 
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door  het  stof,  daarvoor  verkrachtte  hij  zijn  geweten,  daarvoor 
had  hij  regt  en  billijkheid  veil.  Wel  nu,  is  het  wonder  dat 
deze  wereldwijze,  dat  deze  bij  uitnemendheid  praktische  man 
weinig  ophad  met  de  scholastieke  wijsbegeerte  en  met  eenen 
Aristoteles  zoo  als  de  scholastiek  hem  verknoeid  had?  Wat  gaf 
die  wijsbegeerte,  die  godgeleerdheid  der  middeneeuwen?  Voor  Baco 
nagenoeg  niets.  Oeeu  wonder  dat  Baco  haar  op  zijde  schoof,  haar 
haatte  met  zijn  gansche  hart  en  naar  een  nieuw  middel  om- 
zag, opdat  de  instauratio  der  wetenschappen  tot  stand  zou  ko- 
men. Voeg  hier  nu  bij  de  verregaande  ijdelheid,  die  mede  een 
der  voornaamste  karaktertrekken  van  Baco  uitmaakte,  en  men 
vermoedt  ligtelijk  dat  hem  het  denkbeeld  van  eene  instauratio 
magna,  en  dat  door  hem,  buitengemeen  toelachte.  Ook  is  het 
nog  zeer  de  vraag  of  Baco  wel  het  eerst  op  het  denkbeeld  ge- 
komen is  van  de  toekomst,  die  in  de  inductieve  methode  ver- 
borgen ligt.  Bekend  is  het  dat  J.  Contio,  priester  uit  de 
diocese  van  Trente,  doch  om  zijne  liberale  gevoelens  uit  bet 
vaderland  voortvlugtig,  na  te  Genève  belijdenis  van  het  protes- 
tautsch  geloof  te  hebben  afgelegd,  zich  in  Engeland  nederzette 
en  dat  hij  de  auteur  was  van  een  werkje:  de  Methodo  etc., 
dat,  en  eigenlijk  in  veel  duidelijker  termen  dan  waarin  het  door 
Baco  is  geschied,  den  weg  der  wetenschap  heeft  aangewezen. 
Spreekt  Baco  van  Contio  ?  Volstrekt  niet  en  hij  heeft  hem  toch 
waarschijnlijk  gekend!  Maar  buitendien:  zoo  daar  groote  liefde 
in  Baco  was  voor  de  wetenschap  als  zoodanig ,  zoo  hij  de  edele 
roeping  diep  had  gevoeld  van  den  mensch  uit  zijne  treurige  dwaling 
te  verlossen ,  zou  hij  in  vele  opzigten  anders  gehandeld  hebben. 
Van  waar,  dat  hij  geen  enkel  woord  van  sympathie  over  heeft 
voor  dien  schoenen  dageraad,  die  in  Italië  voor  de  wetenschap 
begon  te  lichten  ?  Integendeel  niets  dan  laaghartig  neerzien  op 
mannen  als  Galilei  en  anderen,  die  toch  vrij  wat  meer  positieve 
resultaten  hebben  voortgebragt  dan  Baco  zelf.  En  Harvej,  den 
bekwamen  en  beroemden  waarnemer,  dien  Baco  als  geneesheer 
van  Elizabeth  moei  gekend  hebben,  wat  gevoelde  Baco  voor  hem , 
maar  ook  wat  schouderophalen  viel  Baco  van  Harvey  ten  deel !  Er 
is  meer,  zoo  Baco  waarachtig  in  alle  opzigten  groot  was  geweest, 
zoo  hij  met  het  gevoel  eener  roeping  vervuld  was  geweest,  zoo  hem 
het  inservire  commodis  vitae  ook  slechts  ernst  maar  waarachtige 
ernst  geweest  was ,  hij  zou  niet  sooveel  gepraat  hebben  over  zijne 
methode  en  zijne  instauratio  magna;  hij  zou  niet  met  weidsche 
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titels  en  even  opgeblazene  allegoriën  op  het  titelblad  zijner  wer- 
ken ,  de  omweoteiing  altijd  hebben  aangekondigd^  die  zijne  boeken 
in  de  wetenschap  moesten  voorbereiden ,  maar  hij  zou  zelf  de  han- 
den aan  het  werk  hebben  geslagen.  Baco  had  geene  uitgebreide 
kennis,  geene  uitgebreide  waarnemingen;  zijne  wetenschap  was 
fragmentarisch,  zijne  empirie  meer  uit  de  boeken  dan  de  natuur 
geput,  en  wat  erger  is:  hij  had  eigenlijk  geen  oog  voor  de 
waarneming  van  anderen,  hetzij  van  tijdgenooten,  hetzij  van 
voorgangers.  Waren  niet  ijdelheid  en  utilisme  de  voornaamste 
motiven  zijner  handelingen  geweest,  hij  zou,  dunkt  ons,  met 
eenige  meerdere  liefde  de  middeneeuwen  hebben  beschouwd,  en 
getracht  hebben  ook  in  die  duisternis  de  lichtende  streep  terug 
te  vinden,  die  de  menschelijke  geest  toch  overal  heeft  nagelaten. 
Maar  neen ,  hij  acht  het  niet  eenmaal  de  moeite  waard  de  werken 
van  zijnen  beroemden  naamgenoot  aandachtig  te  lezen,  de  wer- 
ken van  Boger  Baco,  aan  wien  Baco  Terulamius  toch  waarlijk 
wel  den  lof  had  mogen  toekennen  van  hem  op  den  goeden  weg 
te  zijn  voorgegaan.  Het  viamfacere,  volgens  zijne  eigene  spreuk, 
zou  dikwijls  onnoodig  geweest  zijn;  met  meer  studie,  meer  kennis, 
meer  waarheidsliefde  zou  hij  hebben  ingezien  dat  het  viam  invenire 
ook  voor  hem  niet  tot  de  onmogelijkheden  behoefde  te  behooren. 
Ik  heb  nog  eene  grief  tegen  lord  St.  Albaan  en  zwaarder  dan 
de  vorige.  Waarom  heeft  hij  Shakespere  niet  gewaardeerd,  hoe 
heeft  hij,  de  man  der  waarneming,  de  man  der  interpretatio  na- 
tarae  de  lompheid  gehad,  naast  Shakespere  te  staan,  naast  dien 
diepzinnigen ,  dien  getrouwen,  dien  beminnelijken  interpres  natu- 
rae  zonder  hem  op  te  merken ,  zonder  van  bewondering  voor  hem 
te  ontgloeijenp  En  men  zegge  niet,  dat  Shakespere  in  zijn  tijd 
niet  begrepen  of  gevoeld  werd ,  want  ten  eerste  had  een  geest  als 
die  van  Baco  zijn  tijd  hierin  vooruit  moeten  zijn  en  ten  tweede 
is  dit  niet  waar,  daar  wij  bijv.  in  den  avond  dien  Essex  doorbragt 
voor  de  uitvoering  van  zijn  complot  te  Londen  een  zijdelingsch 
bewijs  vinden  van  de  beteekenis,  die  Shakespere's  tragediën  reeds 
toen  in  het  maatschappelijke  leven  des  tijdgenoots  hadden  verkre- 
gen. Zie,  wie  Harvej  aan  den  eenen  en  Oalilei  aan  den  anderen 
kant  hoogmoedig  verstoeten  of  ignoreeren  kan,  van  hem  durven 
wij  althands  wel  vragen,  of  de  geschiedenis  in  hem  een^  groot 
een'  edelen  man  kan  begroeten.  Ook  kunnen  wij  niet  zien ,  dat 
Baco  iets  persoonlijks  gehad  heeft  tegen  Shakespere  en  dat  hij 
daarom   geene   melding   van   hem   maakt.     Neen,  Baco  begreep 
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in  het  geheel  niet,  wat  met  de  poesie  aan  te  vangen  en  in  zijnen 
tijd,  die  den  giootsten  dramaticns  voortbragt,  betnigde hij,  dit 
hij  de  dramatische  poesie  nog  wel  zon  knnnen  dnldeu,  indien 
zij  wat  meer  gezond  verstand  had. 

Maar  dit  brengt  ons  van  zelf  tot  verdere  aanduiding  van  hetgeen 
Baco's  figunr  minder  gtootsch  maakt.  Baco  heeft  zich  zorg- 
vuldig gehoaden  buiten  het  maken  van  eenige  toepassing  zijner 
wijageerige  beginselen  op  godsdienstig  terrein.  Hij,  de  man  van 
de  de  avgmentit,  van  de  inttawaiio  magna  beeft  (in  goeden 
ernst  F)  beweerd,  dat  wij  op  theologisch  gebied  alle  onze  kennis 
pntten  moeten  ait  eeue  bovenn&tnoTlijke ,  geheimzinnige  open- 
baring en  hij  heeft  dien  ten  gevolge  alle  de  trsditioneele  dogmata 
nit  de  handen  zijner  kerk  overgenomen.  Geloove  dit  wie  kan. 
Ik  voor  mij  kan  niet  nalaten  te  vermoeden,  dat  bet  geheim  van 
Baco's  i^zinnigheid  eenvondig  hierin  gelegen  is,  dat  bij  niet 
gemaakt  was  ^sa  de  stof,  waarvan  maitelaars  zijn  gevormd. 
Hij  voorzag  dna  zeer  goed ,  dat ,  zoo  hij  de  lijn  zijner  beginselen  op 
theologisch  gebied  doortrok,  menige  voorst«lling  dea  geloofsweg 
zou  vallen,  hetgeen  hem  bij  het  hof  en  de  regering  in  kwade  reuk 
zon  brengen;  dies  was  het  veiliger  over  geloofspunten  of  een 
voorzigtig  stilzwijgen  of  te  bewaren  of  te  beweeren,  dat  zij  waa> 
heden  raken  die  onze  natunr  te  boven  gaan.  Evenmin  als  ik 
zijne  verdediging  van  de  monopotiën  en  privil^en  voor  ter  goe- 
der trouw  hond ,  evenmin  boezent  mij  zijne  voorgewende  regtain- 
nigheid  bijzonder  veel  belangstelling  in. 

In  dit  opzigt,  hoe  kan  het  anders,  heeft  hij  zelfs  op  het  nageslacht 
hoogst  nadeelig  gewerkt.     Door  zich  te  ontslaan  van  het  doortrek- 
ken der  wijsgeerige  lijn  op  het  theologische  gebied,  heeft  Baco 
zelf  in  hooge  mate  aanleiding   gegeven   tot  bet  beklagenswaar- 
dig vooroordeel ,  dat  in  de  voorstelling  der  groote  menigte  em- 
pirie en  sensualisme  of  materialisme  altijd  vereenzelvigt.  Had  Baco 
ld    de  geestelijke   wetenschappen    onder   dezelfde   robriek 
imen  en  rondborstig  verklaard,  dat  ook  zij  aan  de  indnc- 
nethode  onderworpen  zijn  en  had  hij  aldns  de  zelf-reflec- 
iD  den   geest,  zijne  waarneming  van  zich  zelven  niet  bij 
nnneweb  vergeleken,  zoo  zon  de  menschheid  waarschijnlijk 
^s  het  boofd  niet  meet  breken  over  de  nog  in  onze  dagen 
}  best  begrepene  methode  der  empirie.  Oelnkkig,  dat  Baco 
ierin  evenwel  de  baan  gebroken  en,  volgens  Laplace,  vel 
iweirifi  maai  niet  het  vootbeeld  gegevoi  heeft. 


VAN  BACO  VAN  VEBULAH.  891 

En  toch  is  diezelfde  Baco  uit  een  wetenschappelijk  oogpunt 
van  het  hoogste  belang  voor  den  nieuweien  tijd.  Toch  heeft 
hij,  lang  vergeten,  half  gekend,  blindelings  vereerd,  gedurende 
eenen  geruimen  tijd,  toch  in  onze  dagen  weder  geesten  gevonden 
die  zijne  onafgewerkte  taak  hebben  opgenomen,  en  steeds  bezig 
zijn  haar  voort  te  spinnen.  Toch  zou  welligt  de  menschheid  zich 
nog  niet  bevinden,  waar  zij  thands  is,  zoo  bij  het  duister  der 
17^®  Eeuw  niet  een  kanselier  van  Groot-Brittanje,  eeu  man  van 
eer  en  aanzien,  met  hooghartige  ijdelheid  die  scholastieke  weten- 
schap onder  de  oogen  had  gezien,  die  welligt  niet  anders  dan 
door  eene  arrogantie,  die  de  hare  overtrof,  onttroond  worden  kon. 

Zoo  moet  wat  een  tijd  beweegt  en  zwanger  doet  gaan  in 
eene  krachtige  persoonlijkheid  als  ^t  ware  belichaamd  en  aldus 
aan  het  nageslacht  overgeleverd  worden.  Maar  dat  nage- 
slacht zelf  verblijdt  zich  dan  ook  weder  met  eene  namelooze 
vreugde,  als  het  nederig  en  bescheiden  maar  toch  dankbaar  op- 
merkt, hoe  het  zich  op  de  schouders  van  het  voorgeslacht  mag 
verheffen  en  van  zooveel  uitnemehder  vorderingen  getuigen  mag 
zijn.  Beuzelde  Baco  nog  van  eene  metaphysica,  die  zich  boven 
de  op  empirie  gebouwde  kennis  zou  verheffen  en  de  formeele 
oorzaken  der  dingen  zou  leeren  opsporen,  wij  hebben  ook  het 
zoeken  naar  dien  steen  der  wijzen  opgegeven  en  zouden  ons  geluk- 
kig achten,  wanneer  wij  ook  op  geestelijk  gebied  reeds  ruimschoots 
gelegenheid  hadden  de  inductieve  methode  toe  te  passen.  Stelde 
hij  eigenlijk  het  hoogste  goed  der  menschheid  in  hare  stoffelijke 
welvaart,  bleef  alzoo  zijn  onderzoek  tot  de  uitwendig-waarneembare 
naiunr  beperkt,  ons  is  de  goudmijn  der  psychologie  ontsloten  en 
wij  vragen  slechts  dat  arbeiders  moge  worden  uitgezonden  om  het 
weirk  te  verrigten.  Zoo  gaat  de  weg  vooruit,  langzaam  maar  zeker. 

Toor  wij  van  Baco  scheiden  willen  wij  nog  met  een  enkel 
woord  herinneren  dat  de  herstelling  en  vaststelling  der  induo- 
.tieve  methode,  aan  het  begin  der  nieuwere  geschiedenis,  heton- 
feilbaarste  middel  is  tot  ondermijning  van  het  standpunt  des 
gezags.  Het  is  dan  ook  alleen  van  de  krachtige  en  ernstige 
handhaving  dier  methode,  dat  ik  de  verbreiding  wacht  der  leer 
die  den  mensch  niet  leert  buigen  dan  voor  God,  niet  leert  slui- 
meren dan  in  het  graf  en  van  wier  opvolging  het  zal  afhangen  of 
ook  onze  dagen,  als  Baco^s  eeuw,  eenen  nieuwen  tijd  zullen  voort- 
brengen. A.  P. 
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De  vraag  onzes  tijds,  op  godgeleerd  en  godsdienstig  gebied, 
kan,  bedriegen  wij  ons  niet,  op  de  volgende  manieren  o.  a. 
worden  uitgedrukt: 

Kan  het  geloof,  dat  God  eischt  van  den  mensch,  hetzij  ge- 
deeltelijk bestaan  in,  of  althands  somtijds  noodzakelijk  maken, 
het  aannemen  van  stellingen ,  die  door  het  verstand  en  het  on- 
derzoek der  wereld  weersproken  worden? 

Of  is  het  geloof  eene  zedelijk-noodzakelijke  daad,  waardooi 
de  mensch  als  waarheid  aanneemt,  wat  zich  als  waarheid  aan 
zijn  verstand  en  hart  opdringt? 

Bestaat  er  nog  een  ander  dan  een  bloot  zedelijk  gezag? 

Staat  het  niet  empirisch  vast,  dat  alleen  die  waarheid  ons  hart 
blijvend  aan  zich  onderwerpt,  die  met  onze  wetenschappelijke 
overtuigingen  niet  in  strijd  is? 

Op  deze  vragen  zal  het  antwoord  geleverd  zijn,  wanneer  het 
volkomen  denkbeeldige  is  aangetoond  van  ieder  gezag,  dat  niet 
in  den  mensch  zei  ven  zijn  zedelij  ken  grond  heeft. 

De  volgende  stellingen  breng  ik  hierbij  in  overweging: 

Wie  aan  een  onfeilbaar  gezag  gelooft,  gelooft  aan  zijne  eigene 
onfeilbaarheid. 

Immers  moet  hij  gelooven,  dat  hij  onfeilbaar  was  toen  hij  de 
onfeilbaarheid  van  het  nu  voortaan  door  hem  onfeilbaar  gehou- 
den gezag  aannam. 

Voorbeelden : 

Ik  zeg:  iets  is  waar. 

Waarom  ? 

Bijv.  omdat  het  in  den  Bijbel  staat. 

Waarom  is,  wat  in  den  Bijbel  staat,  waarheid? 

Omdat  de  Bijbel  onfeilbaar  is. 
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Waarom  is  de  Bijbel  onfeilbaar?  Drie  antwoorden  mogelijk: 
I.  Omdat  de  kerk  het  zegt. 

Waarom  zeg  ik,  dat  de  kerk  waarheid  spreekt? 
Omdat  ik  het  (om  die  en  die  redenen)  geloof. 
Waarom  is,  wat  ik  geloof,  waarheid? 
Omdat  ik  onfeilbaar  ben. 
II.  Omdat  de  discipelen  het  N.  T.  geschreven  hebben. 

Waarom  zeg  ik,  dat  de  discipelen  het  N.  T.  geschreven  hebben  ? 
Omdat  de  kerkvaders  het  leeren. 
Waarom  zeg  ik,  dat  de  kerkvaders  mij  niet  bedriegen? 
Omdat  ik  het  onderzocht  heb. 

Waarom  zeg  ik,  dat  mijn  onderzoek  mij  niet  heeft  kunnen 
bedriegen  ? 

Omdat  ik  onfeilbaar  ben. 
III.  Omdat  de  h.  G.  het  getuigt. 

Waarom  zeg  ik,  dat  de  getuigenis  des  h.  Q.  waarheid  is? 
Omdat  ik  het  er  voor  houd. 
Waarom  bedrieg  ik  mij  niet? 
Omdat  ik  onfeilbaar  ben. 
Geloof  in  ons  zelven  is  dus  de  taaiste  grond  van  alle  geloof. 
Het  komt  er  dus  volstrekt  op  aan,  dat  wij  zijn,  zoo  als  wij 
moeten  zijn. 

Christus  was  zoo  als  de  mensch  moet  zijn.  Wat  Christus 
geloofde  was  dus  absoluut  waar.  Hij  was  de  waarheid.  Het  komt 
er  dus  even  volstrekt  op  aan  in  Christus  te  wezen ,  om  de  waar- 
heid en  de  overtuiging  aangaande  de  waarheid  deelachtig  te  worden. 
Wie  in  Christus  is,  gelooft  niet  de  waarheid,  maar  heeft 
de  waarheid.     Hij  is  uit  de  waarheid. 

Geen  bezit  der  waarheid  voor  den  mensch ,  zonder  bekeering, 
zonder  vernieuwing  des  harten. 

Immers  is  de  mensch  niet  zoo  als  hij  behoort  te  zijn. 
Zal  hij  worden  wat  hij  behoort  te  zijn,  zoo  moet  hij  veranderen. 
Het  uitgangspunt  voor  ieders  bekeering  ligt  in  God.  (Joh.  III). 
Het  aanknoopingspunt  ligt  in  ieder  menschelijk  hart  als  zoo- 
danig. 

Middelen  zijn:  de  prediking  des  woords  op  grond  van  de 
overtuiging  des  predikers,  omstandigheden  des  levens,  enz. 

Het  komen  van  den  mensch  tot  de  waarheid  is  dus  niet  ge- 
volg eener  mechanische  of  supranatnreele  werking,  maar  uitslag 
van  eene  goddelijk-menschelijke  werkzaamheid. 
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Die  werkzaamheid  is  mogelijk ,  krachtens  de  immanentie  Gods. 

Zij  is  werkelijk,  want  zij  laat  zich  in  en  buiten  ons  waarnemen. 

Het  loochenen  van  de  immanentie  Gods  openbaart  zich  in 
onze  dagen  geregeld  in  het  vaststellen  van  uitwendige  waarbor- 
gen tegen  de  leugen. 

Die  waarborgen  zijn:  de  kerk,  de  kanon,  devuIgata,depaQs, 
de  letterlijke  inspiratie,  de  priester,  de  formulieren,  mysticisme. 

Waar  men  van  dezen,  ik  zeg  niet  voor  het  verkondigen, 
maar  voor  het  kennen  en  aannemen  der  waarheid  in  den  grond 
alles  verwacht,  heeft  men  praktisch  de  immanentie  Gk>ds  ontkend. 

De  vraag  onzes  tijds  wordt  dus:  Is  Gk>d  waarachtig  immanent 
iti  de  wereld ,  ja  dan  neen  P 

Is  geloof  nog  iets  anders  dan  een  geheel  en  al  doordrongen 
zijn  des  gemoeds  van  de  immanentie  Gtods? 

Is  de  ware  geloofsleer  niet  de  aan  waarachtige  heiligheid  meest 
bevorderlijke  voorstellingswijze  dier  immanentie? 

A.  P. 


%Jk  •  ^^«•AA^^A^j^A^^* 
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Sermons  prêehéê  a  Strasbourg  par  T.  GOLANI,  directeur 
de  ta  revue  de  théologie.  Strasbourg  ^  Treutfelet  Würtz  1857. 

Preeken  is  een  gemakkelijk,  goed  preeken  een  uiterst  moei- 
jelijk  werk.  Eenige  bladzijden  wekelijks  vol  te  schrijven  met 
vervelende  uitweidingen,  niets  afdoende  verklaringen,  holle 
volsdnnen,  en  eentoonige  toepassingen  is  eene  kunst,  die  men 
gemakkelijk  aanleert  en  waarin  men  zelfs  spoedig  eenige  han- 
digheid kan  verkrijgen.  Maar  die  kunst  is  de  preekkunst  niet. 
Die  kunst  is  gemakkelijk  gelijk  alles  wat  zonder  geweten  ge- 
schiedt niet  zwaar  is.  Die  kunst  is  slechts  een  onderdeel  van 
de  groote  levenskunst,  die  men  heeft  uitgevonden  om  zich  het 
leven  gemakkelijk  te  maken  en  aangenaam,  d.  i.  om  de  stem 
des  gewetens  te  verdooven  of  te  smoren. 

De  stem  des  gewetens!  Het  geweten  heeft  zijne  regten  ook 
in  de  preekkunst.  Maar,  worden  die  regten  erkend,  als  men 
steeds  voortgaat  met  zijne  preeken  in  te  rigten,  niet  overeenkom- 
stig de  eischen  van  hét  gehoor,  maar  naar  de  eischen  van  een 
bespottelijk  vooraf  vastgesteld  ideaal  of  model?  Worden  die 
regten  erkend ,  wanneer  men  zich  niet  allereerst  de  ernstige  vraag 
stelt:  Wat  dwingt  de  menschen  om  te  luisteren? 

Waar  men  zich  die  vraag  ernstig  stelt,  zal  het  antwoord  na- 
tuurlijk zeer  verschillend  uitvallen ,  al  naarmate  men  zich  dit  of 
dat  bepaalde  gehoor  of  publiek  voor  den  geest  brengt.  Wat 
eene  landgemeente  doet  luisteren,  zal  welligt  een  stadsgehoor  ver- 
velen, wat  verstandigen  en  ontwikkelden  magtig  boeit  en  aan- 
trekt, zal  eenvoudigen  de  sluimering  op  de  oogleden  jagen.  Eene 
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T^te  en  grondige  kennis  vsn  het  meerendeel  des  pnblieks,  vau- 
voor  hij  optreedt,  zal  dns  wel  voor  iederen  prediker  grondslag 
zijner  homiletiek  zijn.  Zijne  kennis  moet  zich  echter  niet  uit- 
sluitend, zelfs  niet  in  de  eerste  plaats,  bepalen  tot  den  religieQBen 
toestand  van  het  gehoor.  Wat  allereerst  onze  aandacht  behoort 
te  trekken,  is,  meen  ik,  de  intellectaeele  hoogte  waarop  sich 
een  bepaald  gehoor  bevindt.  De  onverschilligheid  voor  de  gods- 
dienst, de  weie Idsch gezindheid ,  om  slechts  iets  te  noemen,  kan 
bijv.  in  twee  gemeenten  even  groot  zijn,  terwijl  toch  de  leer- 
rede in  de  eene  gemeente  met  vrucht  uitgesproken ,  in  de  andere 
sonder  uitwerking  zal  en  moet  blijven.  Wanneer  in  die  beide 
gemeenten  de  verstandelijke  ontwikkeling  eene  verschillende  is. 
De  argumenten,  die  de  eene  gemeente  tooi  Christus  konden 
winnen,  zullen  welligt  bij  de  andere  onoverkomelijke  bezwaren 
ontmoeten,  terwijl  wat  aan  dezen  overtuigend  toeschijnt  voorde 
andere  onverstaanbaar  zoude  zijn. 

Dit  stemt,  geloof  ik,  ieder  toe.  Maat  zou  dan  hieruit  niet 
volgen  dat  het  niet  slechts  de  vraag  kan  zijn ,  of  ik  het  Evan- 
gelie verkondig,  maar  dat  het  ei  ook  op  aankomt  te  weten ,  Aoeïk 
het  verkondigen  zal.  £n  zoo  naai  de  prediking  des  Evangelies 
niet  geluisterd  wordt,  zou  ook  do  wijze,  waarop  het  Evangelie 
wordt  voorgesteld,  daarvan  voor  een  deel  de  schuld  kunnen  dragen? 
Het  komt  ons  niet  toe  te  oordeelen,  maat  toch  mogen  «ij 
den  kop  niet  in  de  aarde  steken,  toch  mogen  wij  niet  verzui- 
men op  te  merken  de  treurige  waarheid,  die  onze  tijd  ons  steeds 
duidelijker  predikt,  die  wij  wel  verbloemen,  maar  toch  niet  ver- 
geten kunnen,  de  waarheid  dat  een  groot  gedeelte  dei  ontwik- 
kelden en  beschaafden  in  ons  vaderland  —  en  waat  nietp  — 
van  het  Christendom  vervreemd  raakt. 

Uitwendig  bloeit  het  Christendom.  Onze  kerken  zijn  opge- 
vuld met  meoschen.  Onze  liefdadige  instellingen  zijn  levend 
veeikrachtig.  Onze  milddadigheid  is  groot.  De  Voltairea 
den  geen  weerklank  meet  en  de  oordeelvellingen  van  een 
loSB  worden  als  ingevingen  des  Boezen  nilgekteten.  Daar  is 
nand,  die  niet  met  zekeren  aristocratisch  en  weerzin  van  "da- 
aad  en  licbtvriend"  spreekt.  Ieder  heeft  den  mond  vol  «an 
■iatendoffl  en  christelijkheid.  Wat  kan  men  meer  wenschen 
ich,  droombeelden  zijn  ijdel  en  zelf  bedrog  is  zondig.  Schoon 
Christendom  uitwendig  bloeit,  tiert  en  in  eereis,  schoon  — 
dit  is  een  groote  troost  —  bet  Evangelie  oneindig  meer  dan 


VOOR  OMZEN  TIJD.  897 

vroeger  de  lagere  standen  doordringt  en  den  armen  verkondigd 
wordt,  schoon  wij  Ood  mogen  danken,  dat  niemand  ongestraft 
den  christennaam  lasteren  kan  en  dat  aldus  de  publieke  opinie 
eene ,  zij  het  ook  zeer  koude ,  hulde  aan  den  naam  des  Heilands 
toebrengt ,  toch  is  het  een  feit ,  door  iedere  vernieuwde  beschou- 
wing der  maatschappij,  helaas,  te  krachtig  bevestigd ,  dat  velen, 
zeer  velen  onzer  ontwikkelden,  onzer  geletterden,  onzer  beschaaf- 
den langzamerhand,  en  welligt  hier  en  daar  bijna  ongemerkt , 
buiten  het  Christendom  raken ,  het  Christendom  niet  begrijpen, 
en  er  in  den  grond  der  zaak  weinig  of  niets  voor  gevoelen. 

Dit  feit  spreekt  te  luider,  wanneer  wij  van  onze  beschaafde 
standen  nog  het  belangrijk  aantal  afscheiden  dergenen  voor  wie 
het  Christendom  alleen  smakelijk  wordt,  wanneer  het  gekruid 
is  met  de  behandeling  van  dogmatische  en  vooral  van  persoon- 
lijke vragen ,  en  voor  wie  Ie  bon  tou  een^  eleganten  salon  even- 
zeer als  het  vinnig  bespreken  van  netelige,  godgeleerde  kwestiën 
noodzakelijk  maakt. 

Maar  waar  heeft  men  het  Christendom,  in  zijne  goddelijke 
frischheid  en  reinheid,  van  harte  lief?  Hoe  wordt  er  —  de 
harde  waarheid  moet  gezegd  zijn  —  hoe  wordt  er  in  openbare 
en  gewigtige  vergaderingen  met  ons  Christendom  ^^/^^.^  Waar 
en  M^anneer  wordt  door  de  aristocratie  des  verstands  en  der  ver- 
standelijke ontwikkeling  het  Christendom ,  ik  zeg  niet  met  zekere 
bewondering  en  eerbied,  maar  met  innige  liefde  en  waarachtige 
ingenomenheid  bejegend.^  Waar  en  wanneer  wordt  de  persoon 
van  Christus,  ik  zeg  wederom  niet  als  verheven  zedeleeraar, 
maar  als  eenig ,  alomvattend ,  algenoegzaam  levensbeginsel  erkend 
en  gehuldigd?  Deze  gebruikt  Christus  als  middenpunt  van  een 
systeem,  gene  als  bron  van  beschaving,  een  derde  verlaagt 
zijn  dierbaren  naam  tot  eene  leus,  een  vierde  compromitteert 
zich  niet  en  zwijgt  dus  over  hem,  —  waar  is  Christus  mid- 
denpunt des  geheelen  levens?  Waar  wordt  zijn  naam  met 
bezielde  geestdrift  genoemd?  Waar  is  de  wijze,  waar  is  de  ver- 
standige dezer  eeuw,  die  er  openlijk  voor  uitkomt,  dat  hij  met 
dankbare  liefde  zich  nederzet  aan  de  voeten  des  Verlossers? 

Men  is  gewoon  geraakt  alles  om  te  keeren.  De  waarheid  dat 
het  Christendom  de  hoogste  humaniteit  is  wordt  verdraaid  en 
men  zegt:  de  hoogste  humaniteit  is  het  Christendom.  De  ge^ 
zegende  waarheid  dat  al  wat  christelijk  is  liefelijk  is  en  wel 
luidt  wordt  veranderd  in  de  onware  uitspraak,  dat  al  wat  liefe- 
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of  B.  samengeflanst P  Zullen  zij  getroffen,  gesticht,  versterkt, 
getroost  worden  door  de  zalvende  en  onder  vele  fraaije  omschrijf 
vingen  zorgvuldig  bedekte  drieledige  catechismns'- verdeeling , 
die  iederen  tekst,  ook  het  verhevenste  woord  van  Jezus,  met 
haar^  ijzeren  vingereu  beheerschen,  kwellen,  dooden  moet?  Kan 
men  voor  dezen  iets  verwachten  van  dat  eeuwig  herhalen  van 
onbegrepene  en  onbegrijpelijke  voorstellingen,  uitdrukkingen  en 
leerstukken,  waarbij  het  verstand  mort  en  het  hart  sterft? 

Men  kan  het  verwachten,  waarom  niet?  Men  kan  zelfs  wach- 
ten, nog  beter,  met  eenige  veranderingen  temaken.  Intusschen 
zal  ons  Christendom  er  niet  beter  bij  varen  en  de  gehalte  van 
ons  publiek  niet  edeler  worden. 

Om  de  taak,  tot  wier  vervulling  ik  opwek,  te  volvoeren,  be- 
hoort veel  moed.  Tot  dat  einde  moet  men,  in  mijn  oog,  br&- 
ken  roet  den  geheelen  traditionelen  trechter,  waardoor  de  eeu- 
wen der  kerk  het  Christendom  ons  toegieten.  Men  moet  breken 
met  allen  symbolischen  en  theologischen  omslag  en  door  middel 
der  Evangeliën  eenvoudig,  regt  door,  tot  Christus  gaan,  zijn 
beeld  zoo  volledig,  zoo  getrouw  mogelijk  opnemen  in  de  ziel, 
om  dan  dat  beeld  met  bewondering,  met  liefde,  met  geest- 
drift, met  aanbidding  der  gemeente  voor  oogen  te  stellen.  Yoor 
conventioneele  welsprekendheid  is  hierbij  geene  plaats ,  evenmin 
als  voor  geijkte  termen  en  gezwollene  pArases,  Deze  zal  niet 
erg  „voldaan^  zijn,  gene  het  „zoo  vreemd ^^  vinden,  een  derde 
het  hoofd  schudden,  een  vierde  u  verdenken,  een  vijfde  wen- 
schen,  dat  gij  **nog  wat  gewacht ^^  had  (hoe  lang  men  volgens 
dezen  wel  zou  moeten  wachten  ?)  maar  de  homiletiek  der  toekomst 
zal  geboren ,  en  de  gewijde  natuurverkrachting  zal  gestorven  zijn. 

Ik  spreek  alleen  voor  die  predikers,  die  zich  eene  innere  mis- 
sion,  hoe  ondankbaar  ook,  voor  den  wetenschappelijken  arbei- 
dersstand getroosten  willen. 

In  zake  der  wetenschap  heeft  men  overal  het  autoriteitsbe- 
ginsel  laten  varen,  om  alleen  het  gezag  der  waarheid  te  laten 
gelden.  Op  den  kansel  moet  getoond  worden,  dat  men  dit  in 
zake  der  godsdienst  juist  evenzoo  doet.  Daarom  kunnen  die 
onredelijke  „redelijke  bewijzen*^  voor  de  waarheid  van  het  Chris- 
tendom niet  meer  gelden  voor  den  ongeloovige  en  is,  wat  Pascal 
in  zijnen  tijd  nuttig  mogt  rekenen ,  thands  onbruikbaar.  Het  ge- 
zag van  Christus  heeft  tot  hiertoe  vaak  gerust  op  het  gezag 
der  apostelen,  maar  wie  bewees  het  gezag  der  apostelen  en  wie 
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bewees,  dat  de  apostelen  de  Evangeliën  hadden  geschreven  ?  Wat 
baat  das  de  axiopistie  op  grond  der  authentieP  Of  het  rustte 
op  het  gezag  der  wonderen?  Maar  wat  zijn  wonderen  en  wie 
waarborgde  hunne  werkelijkheid?  Waarlijk  het  Christendom 
moet  tegenwoordig  door  velen  meer  niettegenstaande  dan  om  de 
wonderen  worden  geloofd. 

Of  het  rustte  op  het  gezag  der  prophetiën.  Maar  de  moderne 
exegese  von  het  O.  T.  heeft  op  de  vervulling  dier  profetiën  nog 
al  wat  aan  te  merken;  dus  zal  iemand,  die  tijd  noch  bekwaam- 
heid heeft  om  dit  na  te  gaan,  op  de  beslissing  der  wetenschap 
moeten  wachten  eer  dat  voor  hem  het  gezag  van  Christus  op 
hechten  grondslag  rusten  kan.  Eindelijk  verwacht  gij  uw  heil 
van  het  gezag  der  eeuwen  en  wijst  op  het  getuigenis  der  chr. 
kerk,  de  getuigenis  van  zoovelen,  die  in  Christus  geloofd  heb- 
ben, maar  uw  tegenstander  wijst  u  op  het  nog  veel  grootere 
getuigenis  van  hen,  die  niet  in  Christus  hebben  geloofd,  op 
de  verspreiding  van  het  Mohamedanisme ,  op  de  politieke  be- 
weegredenen die  den  bloei  van  het  Christendom  hebben  verze- 
kerd, enz. 

Zoo  is  het  tuighuis  uitgeput,  zoo  zijn  de  prolegomena  onzer 
dogmatiek  voor  het  minst  antilegomena  geworden  I 

Wat  dan?  Afbreken  is  gemakkelijk,  maar  wat  bouwt  gij  op? 

Zou  eene  belangrijke  historische  bijzonderheid  ons  niet  op  het 
spoor  der  waarheid  kunnen  brengen,  en  ons  tot  de  ontdekking 
kunnen  leiden  van  datgene,  waarvan  wij  ook  uu  nog,  met  Gods 
hulp,  de  bekeering  van  den  zondaar  mogen  verwachten? 

Allen  stemmen  hierin  overeen,  dat  de  tijd  van  Christus' om- 
wandeling  getuige  geweest  is  van  vurig,  innig,  opregt  geloof, 
van  waarachtige  overgave  des  harten  aan  hem.  Maar  onwille- 
keurig rijst  de  vraag  bij  ons  op:  wat  de  grond  mag  geweest  zijn, 
waarop  zooveel  waarachtig  en  levendig  geloof  is  ontstaan.  Nu 
schijnt  het  mij  opmerkelijk  toe,  dat  de  menschen  uit  den 
tijd  van  Christus  geen  enkel  van  al  de  sehoone  bewijzen  ge- 
kend hebben,  die  onze  theologie  en  onze  leerredenen  zoo  ont- 
zettend streelen.  Hebben  de  tijdgenooten  van  Christus  het 
bewijs  gehad,  ontleend  aan  de  profetiën?  Neen,  want  dan 
hadden  zij  wel  eerst  het  einde  van  's  Heilands  leven  mogen 
afwachten  om  dat  leven  dan  zorgvuldig  met  den  inhoud  en  de 
voorzeggingen  der  prophetische  redenen  te  vergelijken.  Een 
ieder  gevoelt  dat  de  overeenstemming  tusschen  Christus'  leven 
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en  de  prophetie  des  O.  T.  voor  de  App.  eerst  voldingeod  be- 
wezen is  geworden,  door  hanne  latere  reflectie  beide  over  dat 
leven  en  de  prophetie.  Maar  toen  de  App.  den  Heer  gehoor 
gaven  en  zijne  roepstem  volgden,  wat  konden  zij  toen  meer 
weten  dan  dat  de  Heer  te  Bethlehem  was  geboren,  en  dat 
bewees  op  zich  zelf  nog  niets.  Of  stelt  u  Maria  Magdalena 
voor,  ijverig  de  perkamenten  doorbladerende,  waarop  de  pro- 
phetische  orakels  vermeld  stonden,  voor  zij  het  huis  van 
Simon  durfde  binnengaan,  om  de  voeten  des  Heeren  met  hare 
tranen  te  besproeijen.  Denkt  u  de  Cananeesche,  even  als 
Herodes,  de  Fariseeawen  en  Schriftgeleerden  ontbiedende,  om 
te  vernemen,  hoe  de  beloofde  Messias  er  uit  zon  zien?  Maar 
buitendien ,  wat  konden  de  prophetiën  toch  aan  de  Joden  leeren , 
wanneer  er  niet  nog  iets  anders  was,  dat  hen  tot  Christus  dreef. 
Daar  liep  toch  eene  dubbele  lijn  door  het  O.  T.,  waarvan  deeene 
op  de  aardsche  heerlijkheid,  de  andere  op  den  lijdenden  Verlos- 
ser uitliep.  Welke  lijn  was  de  wareP  Men  was  destijds,  uit 
een  verstandelijk  oogpunt,  even  goed  geregtvaardigd ,  en  men 
kon  even  goed  op  de  propheten  bouwen,  wanneer  men  den 
Christus  in  heerlijkheid  verwachtte  en,  toen  men  hem  in  lijden 
zag  komen,  voor  het  minst  betwijfelde  of  men  in  hem  den  Gods- 
gezant mogt  erkennen.  Maar  wat  zoeken  wij  naar  verdere  be- 
wijzen: de  Heer  «egt  zelf  eerst  aan  zijne  discipelen,  d.  i.  aan 
dezulken,  die  reeds  in  Hem  geloofden,  wist  gij  niet  dat  de  Chris- 
tus alle  deze  dingen  moest  lijden  en  alzoo  tot  zijne  heerlijkheid 
ingaan  P  Hoe  konden  zij  dat  weten ,  want  dat  stond  in  de  prophe- 
tiën niet.  Ps.  45,  72,  Ps.  110  (misschien)  waren  in  ieder  geval 
ouder  dan  Jes.  53,  maar  zij  konden  het  weten,  zij,  die  den 
Heer  begrepen  hadden,  zij  die  den  geestelijken  aard  van  Jezus 
Koningrijk  hadden  gevat.  Doch  tot  de  Schriftgeleerden  zegt  de 
Heer:  61]  onderzoekt  de  Schriften  en  gij  meent  door  dezelve 
het  eeuwige  leven  te  hebben,  en  die  zijn  het  ook  die  van  mij 
getuigen,  maar  —  gij  wilt  tot  mij  niet  komen.  De  Heer  ver- 
wijt hun  geenszins,  dat  zij  de  Schriften  niet  onderzochten;  zij 
deden  dat,  zij  waren  vast  vrij  wat  kundiger  in  de  prophetiën 
dan  Maria  Magdalena,  of  Petrus,  de  visscher,  of  de  Cananeesche; 
ook  volgens  hen  getuigde  die  Schrift  van  den  Messias,  maar 
weinig  baatte  het  hun,  zij  zagen  nu  in  de  prophetie  eenmaal 
niet  anders  dan  den  Messias  in  heerlijkheid,  of  liever  zij  wilden 
er   niets   anders   in  zien,  omdat  zij  tot  den  lijdenden  Heiland 
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niet  komen  wilden.  Hun  verwachten  van  den  Messias  in  heer- 
lijkheid hadden  zij  met  alle  geloovige  en  vrome  Joden,  die  de 
prophetiën  onderzocht  hadden,  gemeen;  een  Simeon  is  in  die 
hope  heengegaan.  De  discipelen  hebben  den  geloofsmoed  gehad 
de  vervulling  van  die  prophetiën,  die  hun  geliefkoosd  denk- 
beeld uitspraken,  tot  later  toekomst  te  verschuiven  en  intus- 
schen  den  gekruisten  Messias,  dien  niemand  in  de  prophetiën 
had  gevonden,  den  volke  te  prediken.  Voor  de  tijdgenooten 
van  Jezus  bestond  dus  het  bewijs  uit  de  prophetiën  niet.  Ook 
was  het  zeer  de  vraag  of  men  algemeen  wist  dat  Jezus  te  Beth- 
lehem  was  geboren;  het  blijkt,  voor  zooveel  ik  mij  herinneren 
kan,  nergens  uit. 

Maar  de  tijdgenooten  hadden  de  wonderen!  Als  grond  van 
hun  geloof  hadden  zij  ze  niet.  De  Heer  doet  nergens  een  won- 
der om  geloof  te  wekken.  Geloof  integendeel  is  meestal  bij 
den  Heer  eeue  voorwaarde  van  het  wonder.  Hij  deed  geene 
wonderen,  wanneer  Hij  niet  eerst  een  voorafgaand  geloof  in  zijnen 
persoon  vond.  Het  is  alleen  aan  de  ongeioovigen  dat  hij  zegt: 
Indien  gij  u  dan  voor  iederen  goddelijken  indruk  ongevoelig  hebt 
gemaakt,  zie  dan  op  de  teekenen;  zij  mogen  u  tot  nadenken 
brengen.  En  hoe  af keerig  de  Heer  geweest  is  van  een  geloof,  dat 
op  wonderen  steunt,  moge  uit  zijne  woorden  blijken  aan  Thomas, 
tegenover  wien  hij  de  zaligheid  prijst  dergenen,  die  gelooven 
zouden  ook  zonder  den  opgestanen  Heiland  te  hebben  gezien. 
Nog  meer!  Het  doen  van  een  wonder  om  daardoor  geloof  te 
wekken  en  indruk  te  maken  behoort  zelfs  tot  de  drie  verzoekin- 
gen in  de  woestijn.  „Werp  u  neder  van  /de  tinnen  des  tem- 
pels tot  in  de  diepte  van  het  dal  Josaphat"  zoo  luidde  de  ver- 
zoeking en  had  de  Heer  zulks  gedaan,  het  geheele  vplk  zou 
daarvan  getuige  zijn  geweest,  en  wie  kan  berekenen,  welk  een  aan- 
hang hem  hierdoor  verzekerd  was  geworden!  Maar  dit  is  den 
leeraar  onwaardjg,  die  op  het  hart,  niet  op  de  zinnen  werkt, 
en  aan  de  stem  der  verleiding  wordt  het  zwijgen  opgelegd. 

Het  behoeft  geen  betoog,  dat  de  tijdgenooten  van  den  Heer  aan 
den  consensus  der  eeuwen  of  aan  de  traditie  weinig  gehad  hebben. 

Als  slotsom  van  ons  onderzoek  mogen  wij  dus  vaststellen,  dat 
het  eenige,  wat  voor  de  tijdgenooten  van  Christus  grond  van 
hun  geloof  kon  zijn,  de  persoonlijke  indruk  was,  die  door  de 
Heer  op  hun  hart  en  verstand  werd  teweeggebragt,  terwijl  wij 
hier   de   werkzaamheid   des  h.  Q.  in  hunne  harten,  als  bij  den 
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invloed  van  iederen  bewijsgrond  stilzwijgend  verondersteld,  ge- 
rust onvermeld  mogen  laten. 

Zou  die  geloofsgrond ,  die  destijds  zulke  gezegende  vruchten 
heeft  gedragen,  thands  niet  meer  aanwezig  zijn?  En  is  die  ge- 
loofsgrond  nog  aanwezig,  waartoe  dan  naar  minder  edele  en  af- 
doende middelen  omgezien? 

Maar  juist  dit  wordt  welligt  ontkend  I  Laat  ons  dan  in  en- 
kele groote  trekken  zien,  welke  de  indruk  geweest  moet  zijn, 
dien  de  Heer  op  sommigen  zijner  tijdgenooten  maakte,  waarna 
het  onderzoek  volgen  kan,  of  diezelfde  indruk  nogmaals  zou 
kunnen  worden  voortgebragt. 

De  geschiedenis,  Luc.  7  geboekt,  behoort  voor  mij  altijd 
tot  een  der  roerendste  en  schoonste  verhalen  uit  het  Evangelie. 
Zoowel  uit  een  aesthetisch  als  uit  een  zedelijk  en  godsdiens- 
tig oogpunt,  gevoel  ik  mij  tot  dat  aandoenlijk  tooneel  van 
zooveel  liefde  en  teederheid  aangetrokken,  en  onwillekeurig  — 
dwalen  mijne  vingeren  door  de  gewijde  bladen  —  komt  het 
zevende  hoofddeel  van  het  derde  Evangelie  mij  onder  het  oog. 
Dan  vraag  Ik  mij  zelven  af:  hoe  durfde  die  vrouw  tot  di&n 
leeraar  gaan?  Welken  indruk  moet  Jezus  op  sommigen  zij- 
ner tijdgenooten  hebben  gemaakt,  dat  die  vrouw  dat  durfde 
ondernemen  ? 

Stellen  wij  ons  het  verhaal  voor  den  geest  ^). 

In  een  der  steden  van  Galilea,  treedt  eene  zondaresse  de  wo- 
ning van  Simeon  den  Fariseeuw,  terwijl  men  den  maaltijd  houdt, 
binnen.  Zij  zet  zich  neder  aan  de  voeten  van  een^  der  gasten 
en  besproeit  ze  met  hare  tranen.  Wie  is  die  zondaresse,  en 
wat  komt  zij  uitrigten  ? 

Zij  is  een  schepsel  Gods ,  dat ,  diep  gezonken ,  zich ,  niette- 
genstaande alle  hare  pogingen ,  van  haren  val  niet  weder  op  kan 
rigten.  Langzaam  is  zij  afgegleden  in  den  afgrond  des  verderfs, 
ook  de  laatste  schrede  heeft  zij  gezet  op  den  weg  der  zonde. 
Haar  gansche  hart  is  door  de  zonde  aangetast  en  bedorven. 

Haar  gansche  hart?  Neen.  Het  beeld  Qods  kan  niet  geheel 
worden  uitgewischt.  Somtijds  nog  slaat  zij  haar  blik  verlangend 
en  hopend  naar  iets  hoogers,  iets  beters,  iets  reiners.  Doch 
waar  zal  haar  oog  op  durven  rusten?  Op  God?  Maar  God  is 
heilig  en  voor  hem  kan  geen  zonde  bestaan.     Hoe  zou  zij  zich 


1)  Deze  ontwikkeling  is  aan  eene  yan  Colani's  leerredenen  ontleend. 
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ook  tot  Hem  wenden?  Wat  zouden  hare  onreine  handen  Hem 
brengen?  Neen,  de  schrikkelijkste  naam  die  in  hare  ooren  weer- 
klinken kan,  is  de  naam  van  den  Hemelschen  Vader,  want  die 
naam  spelt  oordeel  en  straf.  Spreek  haar  van  de  geboden  Gods ! 
Het  brengt  haar  slechts  hare  overtredingen  te  binnen,  vermaan 
haar  tot  heiligheid,  reeds  hoort  zij  haar  vonnis.  Beschrijfbaar  den 
hemel  en  de  hel  staat  voor  haar'  ontstelden  geest.  Ongelukkige! 
De  zonde  heeft  haar  gevangen  genomen !  Vlugten  is  onmogelijk. 
Zoo  ze  er  aan  denkt,  zoo  zij  't  begeert,  de  deugd,  de  heiligheid 
stoot  haar  terug,  want  de  heiligheid  heeft  voor  haar  niet  an- 
ders dan  een  streng  en  somber  aanzien.  Nog  heeft  de  deugd 
voor  haar  niets  beminnelijks.  Hoe  zal  zij  komen  tot  een  God, 
op  wiens  lippen  zij  een  schrikkelijke  bedreiging  ziet  zweven. 
Is  er  nog  een  vonk  van  licht  in  haar  geweten  blijven  gloren, 
het  kan  strekken  om  haar  te  beter  de  diepte  van  haar  val  en 
de  zwaarte  der  zondeboeijen  te  doen  zien.  Slechts  een  enkel 
nitzigt,  slechts  een  troost  is  overgebleven:  zich  nog  dieper  in 
de  zonde  te  storten  en  met  de  laatste  lichtvonk  des  gewetens 
ook  de  wroeging  des  gewetens  te  verdooven. 

Of  zal  zij  troost  zoeken  in  den  tempel  ?  Maar  ook  daar  vindt 
zij  God  terug,  dien  God,  dien  zij  beleedigd  en  vertoornd  heeft. 
Zal  zij  eindelijk  zich  nederwerpen  aan  de  voeten  van  een'  schrift- 
geleerde, maar  in  zijne  opgeheven  hand  zou  zij  de  wet  van 
Mozes  aanschouwen,  die  onverbiddelijk  duidelijk  was  voor  haar 
schuld!  Onherstelbaar!  roept  de  wereld  haar  toe,  onherstelbaar 
antwoordt  haar  geweten ;  alzoo  drijft  alles  haar  in  de  zonde  terug. 

Daar  bevindt  zij  zich  in  de  tegenwoordigheid  van  Christus.  De 
Heer  moet  op  haar  den  indruk  hebben  gemaakt  eener  liefdevolle 
heiligheid  en  eener  heilige  liefde.  Ware  de  Heer  in  hare  oogen 
niet  de  heilige  geweest,  zij  zou  niet  gevoeld  hebben,  dat  voor 
dezen  Kabbi  de  stem  van  haar'  hartstogt  zweeg  en  dat  geene 
andere,  dan  tranen  van  innige  zieledroefheid  en  waarachtig  be- 
rouw zijne  voeten  mogten  besproeijen.  Had  zij  in  het  oog  van 
Jezus  niet  de  hoogste  liefde  gelezen,  zij  zou  van  dezen  heiligen 
Leeraar  niet  anders  hebben  verwacht  dan  dat  hij  haar  met  een 
hoogst  gepast  maar  juist  daarom  buiten  mate  scherp  woord  van 
zich  zou  stooten.  Doch  neen,  daaraan  denkt  zij  niet,  reeds  heeft 
Jezus  haar  ziel  getroost,  verkwikt,  opgebeurd,  zij  wil,  zij  moet 
hem  hare  liefde  toonen  en  de  kostelijke  zalve  wordt  over  zijne 
voeten  uitgegoten  en  de  tranen  der  erkentelijkheid,  op  diezelfde 
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voeten  gevloeid,  worden  niet  dan  met  de  haren  haars  hoofds 
afgedroogd. 

Ook  worden  haar  de  zonden  vergeven  en  zij  gaat  heen,  be- 
houden door  het  geloof!  In  haar  ziel  moet  onwillekeurig  deze 
gedachte  zijn  omgegaan:  zoo  deze  mij  vrijspreekt,  ben  ik  vrij- 
gesproken; want,  zoo  deze  mij  vrijspreekt,  kan  het  niet  voort- 
komen uit  flaauwheid  of  zwakheid,  immers,  hij  is  de  heilige,  en 
zoo  deze  mij  vrijspreekt,  behoef  ik  niet  te  vreezen,  dat  God 
mij  veroordeelt,  want  deze  is  als  God  volkomene  heiligheid  en 
volkomene  liefde.  Dat  gelooft  zij ,  dat  vertrouwen  boezemt  Jezns 
haar  in.  Door  dat  vertrouwen,  door  dat  geloof  keert  de  vrede 
der  ziele  weder,  door  dat  geloof  wordt  zij  behouden.  Dat 
vertrouwen  is  bij  haar  niet  op  grond  eener  redenering  ontstaan, 
rust  niet  op  het  onfeilbaar  gezag  der  discipelen,  die  haar  van 
Christus  spraken,  dat  vertrouwen,  dat  geloof  is  van  zelf  gebo- 
ren in  haar  ziel,  toen  zij  den  Heer  had  gehoord  en  gezien  en 
begrepen,  en  het  is  voor  haar  ontwijfelbare  waarheid:  als  de  Heer 
Jezus  zegt:  Uwe  zonden  zijn  u  vergeven,  dan  zijn  haar  ook  de 
zonden  vergeven,  dan  is  er  geene  schuld  te  vereffenen  meer! 

Nu  geef  ik  gaarne  toe  dat  wij  veel  missen,  daar  wij  de  te- 
genwoordigheid van  Christus  op  aarde  moeten  derven  en  wel 
menigmaal  te  midden  van  den  strijd  en  de  moeijelijkheden  onzes 
tijds  verlangt  onze  ziel  een  der  dagen  te  zien  van  den  Zoon 
des  menschen,  maar  ik  geloof  toch  dat  ons  gemis  minder  groot 
is,  dan  men  het  zich  gewoonlijk  denkt.  Immers,  de  Heer  heeft 
ook  ons  gegeven  een  hart  om  te  gevoelen,  eene  verbeeldingskracht 
om  ons  het  ongeziene  te  verwezenlijken  en  daarom  geloof  ik, 
dat  wij  ons  met  de  historische  gegevens  der  Evangeliën  nog 
het  beeld  van  den  Heiland  vrij  duidelijk  kunnen  voorstellen, 
terwijl  de  trekken  van  dat  beeld  al  duidelijker  en  duidelijker 
worden,  naarmate  Christus  meer  (naar  de  uitdrukking  der  Apos- 
telen) in  ons  hart  eene  gestalte  verkrijgt. 

Geen  eerlijk  gemoed  zal  zich  hierbij  verschuilen  achter  eene 
voorgewendde  noodzakelijkheid  om  ook  hier  weder  eerst  de  dool- 
hoven der  historische  kritiek  te  doorwandelen.  Zoo  daar  nog 
eenig  gevoel  voor  waarheid  en  goddelijkheid  in  ons  hart  is 
overgebleven,  durf  ik  met  verschillende  verhalen  uit  de  Evan- 
geliën voor  den  beschaafden  zoowel  als  voor  den  onontwikkelde 
vol  vertrouwen  optreden  en  vragen:  Is  dit  historie  of  niet,  is 
dit  goddelijk  of  niet? 
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Dat  men,  des  noods,  uit  de  Evangeliën  wegwerpe  al  wat  ons 
koud  laat  of  er  bij  ons,  waarom  dan  ook,  niet  in  wil,  ik  blijf 
evenwel  volhouden,  dat  er  nog  eene  menigte  gegevens  in  deEvv. 
overblijven  waarvan  men  iedereen  zedelijk  dwingen  kan  te  erken- 
nen: dat  is  historie,  dat  is  waar,  dat  is  van  God!  Alleen  hij 
kan  tot  deze  erkenning  nooit  komen,  die  de  zonde  tegen  den 
h.  G.  heeft  begaan,  d.  i.  die  zijn  geweten  verkracht  en  het 
beeld  Gods  in  zijne  ziele  volkomen  vernietigd  heeft. 

Zou  nu  de  hoofdindruk,  dien  de  aandachtige  beschouwing 
en  proeving  van  de  historische  gegevens  der  Evangeliën  bij  ons 
teweeg  brengt,  niet  in  alle  opzigten  dezelfde  en  even  levendig 
zijn  als  dit  voor  de  tijdgenooten  van  den  Heer  Jezus?  Zou 
die  hoofdindruk  niet  bij  ons  even  als  bij  hen  deze  zijn,  dat 
Christus  de  heilige  liefde  en  de  liefdevolle  heiligheid  is.  Wordt 
Christus  alzoo  ook  niet  voor  ons  het  volmaakte  beeld,  de  vol- 
ledige openbaring,  de  Eeniggeboren  Zoon  des  Vaders? 

Waardoor  kennen  wij  den  persoon  des  Heilands  zoo  van  nabij , 
waardoor  is  het  ons  vaak  als  of  wij  Hem  voor  ons  zien  staan. 
Hem  dien  ons  hart  lief  heeft  en  aanbidt?  Alleen  daardoor,  dat  de 
schrijvers  der  Evv.  het  beeld  van  Christus  zoo  levendig  in  hunne 
ziel  hebben  opgenomen  en  ons  dus  zoo  sprekend  hebben  geschetst. 

Dat  dan  de  Christusprediker  hetzelfde  doe,  volkomen  het- 
zelfde. Dat  hij,  wat  door  hem  als  met  de  oogen  aanschouwd 
en  als  met  de  handen  getast  is,  voorsstelle  aan  de  gemeente  en 
Christus  alzoo  voor  haar  afschildere,  opdat  de  gemeente  zijne 
persoonlijkheid  zie  en  ook  haar,  gelijk  aan  Israël  in  de  dagen 
zijner  omwandeling,  op  aarde  door  die  persoonlijkheid  volkomen 
vertrouwen  worde  ingeboezemd. 

Laat  ons  Christus  zien ,  den  historischen ,  den  werkelijken 
Christus,  laat  ons  de  stem  van  Hem,  den  Herder,  hooren,  laat 
ons  zijn'  tred,  zijne  gebaren,  de  uitdrukking  op  zijn  gelaat  aan- 
schouwen, maar  verberg  hem  niet  achter  uw  ondoordringbaar 
kerkelijk  leerstelsel  of  achter  de  philosophemata  der  godgeleerd- 
heid, verberg  hem  allerminst  achter  u  zelven  of  achter  den  om- 
haal uwer  valsche  welsprekendheid,  laat  ons  den  Christus  zien 
en  de  Zoon  des  menschen  zal  ook  nu  nog  vertrouwen  en  ge- 
loof vinden  op  de  aarde. 

Christenprediker,  laat  ons  den  Christus  aanschouwen,  maar 
niet  slechts  in  uwe  rede,  ook  en  allermeest  in  uw  leven.  Het 
leven  gelijk  de  rede  ademe  liefdevolle  heiligheid  en  heilige  liefde. 
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In  de  leerredenen  zal  men  welligt  slechts  een  portret  van  den 
Heiland  kannen  ophangen,  een  portret  dat,  hoe  sprekend  ook, 
toch  nooit  leeft.  Maar  wanneer  Christus  zich  vertoont  in  ons  leven, 
in  onze  woorden,  in  onzen  omgang,  in  ons  onderwijs,  in  ons 
bezoek,  in  ons  bestraffen,  vermanen  en  troosten,  in  ons  doen 
en  laten,  dan  zal  ook  na  nog  Christas  voor  de  oogen  der  ge- 
meente leven,  want  dan  zallen  wij  met  Paulus  kannen  zeggen: 
Christus  leeft  in  mij! 

Welk  eene  taak,  welk  eene  roeping  en  ons  zelven  metende 
aan  dat  ideaal,  hoe  is  het  dat  wij  niet  bezwijken  van  schaamte 
en  van  smart! 

Toch  is  het  ongerijmd  Christenprediker  te  zijn,  als  men 
geen  Christen  is. 

Is  onze  hierboven  vermelde  opvatting  van  het  predikwerk 
juist,  dan  vloeit  daar  van  zelf  uit  voort,  dat  wij  bij  de  predi- 
king alle  uitwendig  gezag  niet  slechts  kunnen  missen ,  maar  krach- 
tens ons  beginsel  verwerpen.  Het  gezag ,  waaraan  wij  onderwerping 
eischen,  mag  geen  ander  zijn  dan  het  gezag  van  Christus  en 
die  onderwerping  moet  ook  thands  nog  geschieden  zoo  als  in 
de  dagen  van  den  Zoon  des  Menschen,  namelijk  op  grond  van 
het  vertrouwen,  dat  de  persoon  van  Christas  den  mensch  in- 
boezemt. Zoo  wij  weinigen  bekeeren,  laat  ons  niet  vergeten  dat 
het  den  dienstknecht  genoeg  moet  zijn,  te  wezen  als  zijn  Heer! 
De  Heer  nu  —  heeft  slechts  zeer  weinigen  bekeerd. 

Ik  vlei  mij,  dat  op  deze  wijze  "die  Religion  für  die  Gebil- 
deten^'  (naar  Schleiermachers  uitdrukking)  een  ander  aanzien  zal 
verkrijgen.  Alle  supranaturalisme  kan  bij  zulk  eene  prediking 
achterwege  blijven,  geen  enkel  vreemdsoortig  of,  zij  het  ook 
schijnbaar,  ongerijmd  theologoumenon  komt  hierbij  ter  sprake 
en  de  man,  die  gedurende  de  zes  dagen  der  week  Gods  kunst- 
werk in  de  natuur  of  der  menschen  kunstwerk  in  de  voortbreng- 
selen des  geestes  heeft  onderzocht  en  bewonderd,  zal,  als  de 
rustdag  aanbreekt,  het  wel  der  moeite  waard  kunnen  achten 
naar  het  bedehuis  op  te  gaan,  waar  hij  den  Eengeborenen  zal 
aanschouwen  vol  van  genade  en  waarheid.  En  wie  weet  of  onder 
den  invloed  van  Gods  geest  die  aanschouwing  hem  geen  ver- 
trouwen inboezemt  voor  Jezus,  waardoor  hij  zich  aan  zijne  voe- 
ten zal  nederzetten  om  verder  onderwezen  te  worden  door  den 
eenigen  Meester. 


VOOR   ONZEN    TIJD.  409 

Ik  wil  mij  evenwel  geene  luchtkasteelen  bouwen.  Ook  van 
de  prediking,  aldus  opgevat,  beloof  ik  mij  geene  schitterende 
overwinning.  Schitterende  overwinningen  zijn  planten  die  op 
het  pad  des  Christens  nergens  groeijen.  Ook  is  het  den  Chris- 
ten genoeg  te  gelooven ,  te  weten ,  dat  zijn  Heer  de  wereld  over- 
wonnen heeft.  Maar  —  zegt  iemand  wel  ligt  —  waarom  ons 
dan  niet  bij  het  oude  gehouden,  zoo  gij  van  het  nieuwe  niets 
bijzonders  verwacht? 

Om  deze  reden.  De  Heer  heeft  gezegd:  Indien  ik  niet  ge- 
komen ware  en  tot  hen  gesproken  had,  zij  hadden  geene 
zonde;  maar  nu  hebben  zij  geen  voorwendsel  voor  hunne  zonde. 
Ik  dring  aan  op  eene  prediking,  gelijk  ik  getracht  heb  haar 
te  beschrijven,  opdat  de  wijzen  en  verstandigen  dezer  eeuw, 
zoo  zij  den  Christus  verwerpen,  geen  voorwendsel  meer  zouden 
hebben  voor  hunne  zonde.  Predikt  gij  uwe  theologie,  uw  ker- 
kelijk systeem,  de  reflectie  van  latere  eeuwen  ö*;^r  de  waarheid , 
men  kan  die  prediking  bekrompen,  eenzijdig,  ongerijmd,  onbe- 
wezen noemen  en  met  de  prediking  den  gepredikten  Christus 
verwerpen.  Men  heeft  een  voorwendsel  voor  de  zonde,  want 
nooit  meer  dan  een  voorwendsel,  aangezien  geene  Christuspre- 
diking  zoo  bekrompen,  zoo  eenzijdig,  zoo  duister  zijn  kan,  dat 
niet  voor  de  goedgestemde  ziel  een  enkele  lichtstraal  van  het 
goddelijk  beeld  ook  door  die  nevelen  heen  zou  dringen.  Doch 
hoe  het  zij ,  men  heeft  een  voorwendsel.  Dat  voorwendsel  moet 
worden  weggenomen.  Christus  moet  ook  tot  de  wijzen  en  ver- 
standigen spreken  door  onzen  mond  zóó,  dat  zij  geenerlei  voor- 
wendsel meer  hebben  voor  hunne  zonde.  Waar  ik  nu  eenvou- 
dig den  Heiland  laat  zien,  in  zijne  heiligheid  en  liefde,  in  zijne 
Godmenschheid,  daar  kan  men  het  hart  aan  den  Heiland  blijven 
weigeren,  ja,  helaas!  daar  kan  men  voortgaan  met  het  geweten 
te  laten  vereelten  en  met  de  ziel  te  materialiseeren ,  maar  daar 
zal  men  althands  niet  kunnen  zeggen,  niet  kunnen  voorgeven, 
dat  de  bekrompenheid  of  de  ongerijmdheid  der  Evangeliepredi- 
king  het  hart  belet  heeft  tot  Christus  te  komen  en  in  Hem  te 
gelooven. 

Doch  ik  hoor  mij  reeds  van  eene  al  te  angstvallige  zijde 
toeroepen,  dat  ik  in  den  grond  der  zaak  scherm  tegen  de  dwaas- 
heid des  Evangelies  en  de  ergernis  des  kruises. 

Ik  meen,  dat  omtrent  de  woorden  van  Paulus:  dwaasheid 
des   Evangelies,   ergernis   des  kruises  —  heerlijke,   innig  ware 
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woorden !  —  velerlei  misverstand  heerscht.  Ik  vermoed ,  dat  zij 
vaak  van  Faulus  zijn  overgenomen,  minder  om  den  ernst  der 
Evangelieprediking  te  vermeerderen  dan  wel  om  eigen  ijdelheid 
te  dekken,  eigen  ongerijmdheden  met  vlag  en  wimpel  in  te 
voeren  en  bovendien  de  martelaarskroon  weg  te  dragen.  Het 
treft  mij  althands ,  dat  in  latere  tijden  de  dwaasheid  des  Evan- 
gelies en  de  ergernis  des  kruises  juist  en  bij  voorkeur  in  de 
prediking  van  die  leerstukken  is  gezocht,  die  Paulus  bf  niet 
gekend  bf  waarover  hij  althands,  hetzij  geheel  hetzij  bijna,  het 
stilzwijgen  bewaard  heeft.  Wil  men  dat  nu  voor  de  dwaasheid 
des  Evangelies  uitgeven,  dat  men  zekere  onbegrepene  en  door 
den  Bijbel  nergens  gepredikte  mysteriën  op  den  voorgrond  zet 
en  met  versmading  van  alle  kritiek,  exegese  en  goeden  smaak 
gedurig  opdischt,  dan  is  mij  dit  wel,  slechts  neem  ik  dan  de 
vrijheid,  voor  mij  zelven  in  stilte  te  gelooven,  dat  dit  niet  de 
dwaasheid  des  Evangelies,  maar  de  dwaasheid  des  Evangelie- 
predikers is.  Voor  mij,  ik  wensch  de  ergernis  des  kruises 
alleen  daarin  te  zoeken,  waarin  Paulus  haar  gezocht  heeft. 
De  dwaasheid  en  ergernis,  door  Paulus  bedoeld,  is  zeker  geene 
andere  dan  die  voortvloeit  uit  de  prediking  van  den  gekruisten 
Christus.  Die  ergernis  nu  zal  bij  iedere  waarachtige  Chris- 
tusprediking  wel  altijd  blijven.  Want  wie  is  hij,  dien  wij 
ook  den  wijzen  en  verstandigen  wenscheu  te  prediken?  Immers 
een  mensch,  die  de  dwaasheid  heeft  gehad  voor  de  eeuwigheid, 
voor  God,  voor  het  heil  der  zielen  te  leven ,  immers  een  mensch, 
die  ons  goedgeplaatst  gevoel  van  eigenwaarde  op  de  verschrik- 
kelijkste wijze  ergert,  door  den  regtschapenen  en  den  braven 
te  betuigen  dat  hij,  vlak  naast  Maria  Magdalena,  — eene  zon- 
daresse  uit  de  stad,  —  aan  den  voet  van  het  kruis  genade  moet 
ontvangen  uit  de  handen  van  God ,  en  dat  hij ,  hoog  geacht  en 
zeer  geleerd,  een  kind  moet  worden  om  in  het  rijk  van  God 
binnen  te  kunnen  gaan.  Deze  is  de  Christus,  die  ergert,  wien 
de  wisheid  der  wereld  een^  dwaze  noemt,  maar  deze  is  ook  de 
historiffche,  de  werkelijke  Christus,  wien  de  prediking,  zoo  als 
wij  haar  wenschen,  met  nadruk  verkondigen  zal. 

Er  blijft  mij  nog  eene  bedenking  ter  beantwoording  over. 

Hebben  de  Apostelen  aldus  gepredikt?  En  op  die  vraag 
aarzel  ik  niet,  volmondig  toestemmend  te  antwoorden.  Ik 
zon  in  zeker  opzigt  de  bedenking  voor  niet-ontvankelijk  knn- 
nen    verklaren,    daar    wij    aangaande    de    wijze    van   prediking 
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der  App.  uiterst  weinig  weten.  Wij  hebben  hen  nooit  hoo- 
ren  prediken.  De  Handd.  geven  ons  van  hunne  prediking 
slechts  zeer  korte  verslagen.  Doch  dit  daargelaten,  dan  nog 
mogen  wij  zeggen  dat  door  de  App.  ook  aan  de  wijzen  en 
verstandigen  van  kunnen  Jij d  geen  voorwendsel  is  gelaten  voor 
hunne  zonde,  wanneer  zij  Christus  verwierpen.  Wij  moeten 
hier  echter  wel  onderscheiden  en  ons  door  den  schijn  niet 
laten  bedriegen.  Het  spreekt  van  zelf,  dat  de  verstandelijke 
behoeften  in  de  dagen  van  Paulus  belangrijk  verschilden  van 
de  verstandelijke  behoeften  der  negentiende  eeuw.  Men  had 
toen  Griek sch-wijsgeerige  of  Joodsch-rabbynsch-wijsgeerige  be- 
hoeften. Aan  die  behoeften  kan  men  kwalijk  ontkennen,  dat 
Paulus  in  ruime  mate  getracht  heeft  te  voldoen.  Verschei- 
dene redeneeringen  in  zijne  brieven  hebben  slechts  uit  dat  oog- 
punt waarde,  men  denke  slechts  aan  zijne  bewijsvoering  in  den 
brief  aan  de  Galaten  (IV,  22 — 31).  Ook  de  brief  aan  de  Hebreen 
plaatst  zich  geheel  en  al  op  het  typologisch  en  ond-testamen- 
tisch  standpunt  van  hen,  aan  wie  de  brief  gerigt  is.  Wij  zien 
buitendien  het  beginsel  van  allen  alles  te  worden  door  den 
grooten  apostel  gehandhaafd  en  vinden  daarin  een  waarborg 
om  te  hopen  dat  deze  zeer  geringe  bijdrage,  tot  kenschetsing 
eener  wenschelijke  predihkunde  voor  onzen  tijd^  Hem  welbehage- 
lijk  moge  zijn.  Wiens  koningrijk  kome,  Wiens  naam  gehei- 
ligd worde. 

Mogt  dat  koningrijk  slechts  meer  en  meer  komen  met  kracht. 
Ach,  de  persoon  van  Christus  is  zoo  heerlijk,  het  Evangelie 
zoo  goddelijk,  maar  de  Christus  in  ons  eigen  hart  en  leven, 
de  Christus  in  het  hart  en  leven  der  menschheid,  de  Christus 
in  onze  bekrompene  en  hatelijke  voorstellingen  maakt  ons  vaak 
den  indruk  eener  schrikkelijke  mésalliance.  Het  is,  of  wij  een 
koningskind  aan  eeue  havelooze  zagen  gepaard.  Maar  wat  troost 
tevens,  met  diepe  dankbaarheid  te  mogen  erkennen,  dat  het 
koningskind  zich  der  havelooze  niet  schaamt  en  nimmer  scha- 
men zal. 

Wij  hebben  met  te  meer  vrijmoedigheid  de  bovenstaande  op- 
noerkingen  aangaande  eene  homilitiek  voor  onzen  tijd  medege- 
deeld, aangezien  zij  niet  van  ons  zijn  maar  geheel  zijn  inge- 
geven door  de  lezing  van  den  bundel  preeken,  aan  het  hoofd 
van  dit  opstel  aangekondigd.   Wij  verblijden  ons  in  de  uitgave 
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dezer  preeken  om  eene  dabbele  reden.  Men  heeft  menigmaal 
niet  onduidelijk  te  kennen  gegeven,  dat  de  nieuwere  theologi- 
sche rigting,  gelijk  die  zich  te  Straasbujg  en  ook  in  ons  Vader- 
land openbaart,  welligt  zeer  fraai  is  op  het  studeervertrek 
van  den  godgeleerde  maar  op  den  christelijken  kansel  zooveel 
als  niets  te  zeggen  of  te  geven  heeft.  Dat  was  eene  zware  be- 
schuldiging. Eene  theologische  rigting,  die  op  den  kansel  moest 
verstommen,  zou  reeds  daardoor  meer  dan  overvloedig  geoor- 
deeld zijn.  Men  kan  vooral  sints  de  verschijning  van  ColanVs 
leerredenen  die  beschuldiging  niet  meer  herhalen.  Het  zijn 
leerredenen,  wel  is  waar,  waarboven  ik  nog  liever  dan  boven 
Schleiermachers  bekende  vertoogen,  den  titel  zou  willen  plaat- 
sen van:  "Reden  über  die  Religion  für  die.Qebildeten  undihren 
Yerachtern  ^  maar  dit  neemt  niet  weg  dat  ook  de  eenvoudige  ze 
met  onbegrijpelijk  veel  nut  lezen  kan.  Zoekt  men  hier  dogmen, 
men  zal  teleurgesteld  worden,  zoekt  men  hier  Christus,  men  zal 
genieten.  In  deze  leerredenen  wordt  niet  geleerd  het  kerkelijk 
leerstuk  der  drieenheid,  niet  de  kerkelijke  voorstelling  der 
twee  naturen  in  Christus,  niet  de  misvormde  satisfactie-theorie, 
maar  in  deze  bladeren  leeft  Christus,  deze  bladeren  ademen  Hem. 
Ons  althands  heeft  de  persoon  van  Christus  uit  deze  bladeren 
op  zeldzame  wijs  toegesproken,  en  daarin  ligt  de  tweede  maar 
tevens  de  voornaamste  reden ,  waarom  wij  ons  in  deze  uitgave  ver- 
blijden. Ons  komen  deze  preeken  voor  als  in  vele  opzigten  het 
Ideaal  al  zeer  nabij.  Werden  wij  vaak  door  de  magtige  stem  van 
een^  Monod  getroffen  en  geroerd,  bij  hem  moest  men  nog  altijd 
over  zijne  theologie  heen  komen,  hier  spreekt  de  theoloog  Colani 
onmiddelijk  tot  ons  hart  en  ons  leven.  Uit  een  aesthetisch  en 
oratorisch  oogpunt  werden  wij  geheel  bevredigd  P  neen ,  maar  ge- 
durende de  lezing  dezer  preeken  lieten  de  aesthetische  en  oratori- 
sche behoeften  zich  bijna  niet  gevoelen  en  ik  weet  deze  redenen 
niet  beter  te  kenschetsen  dan  die  welke  Colani  in  eenigzins  paro- 
doxen  vorm  van  deredenen  des  Heilands geeft:  **Ils  sont  plus  que 
beauz,  ils  sont  vrais,  vrais  pour  la  forme  comme  pour  la  pen* 
sée,  sans  rien  de  brillant,  mais  transparant  comme  Ie  crystal 
Ie  plus  pur  (p.  235).  Il  aurait  pu  employer  cette  puissance 
mystérieuse  par  laquelle  Thomme  s'insinue  dans  Ie  coenr  de 
ses  semblables  en  charmant  leurs  oreilles  et  leurs  esprit.  Mais 
Christ  semble  traiter  Tëloquence  comme  un  fard  qui  ne  sied 
point  ^  la   vérite.     Parcourez    ses   discours,  et  pas  une  seale 
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fois  vous  nVpronverez  eet  ébranlement  nerveux  que  vous  res- 
sentez   en  face  d'un  grand  orateur  oa  h  la  lecture  de  certaines 

pages    de.  Paul Ne  reconnaissez-vous  pas  dans  la  sublime 

sobriété  de  son  style  un  profond  respect  pour  ses  auditeurs? 
Il  les  traite  en  créatures  faites  h,  Timage  de  Dieu,  capables, 
par  conséquent,  de  percevoir  la  verité  pure  et  vue." 

Wij  willen  thands  eenige  gedeelten  uit  deze  leerredenen  aan- 
halen, die  in  ons  oog  haren  geest  uitmuntend  kenmerken. 

(p.  10.)  Uit  de  leerede  getiteld:  Jezus- Christus:  Que  faire? 
Les  passions  nous  attirent  vers  la  matière,  et  pourtant  nous  sentons 
une  r<?pugnance  indéstructible  pour  la  grossièreté  de  ce  monde. 
La  conscience  nous  ouvre  une  vue  sur  les  réalités  spirituelies,  qui 
certes  sont  les  vraies  realités;  mais  elles  sont  trop  lointaines, 
Ie  rayon  de  lumière  qu'elles  nous  envoient  est  trop  faible.  Il 
parvient  ^  nous  dégouter  des  choses  finies ,  sans  nous  faire  recher- 
cher  rinfini.  Que  faire?  —  L'homme  ny  peut  rien;  c'est  de 
Dieu  que  doit  partir  Ie  salut.  La  lumière,  dit  notre  texte.  Ia 
veritable  lumière  qui  éclaire  tout  homme  ,  est  venue  au  monde. 
En  d^autres  termes,  les  vérités  que  révèle  la  conscience  se  sont 
manifestées  d'une  maniere  visible,  vivante,  personnelle,  en  Jésns, 
notre  Seigneur.  L'ê.me  cesse  de  se  faire  une  sorte  d'abstraction , 
alle  Ie  contemple,  elle  se  contemple  en  contemplant  Christ.  Les 
discussions  sur  la  personne  du  Seigneur  sont  anciennes  et  fréquen- 
tes  dans  TEglise.  Jamais  sans  doute  un  Chrétien  n^a  douté  que 
Jésus  ne  fut  è  la  fois  son  maitre  et  son  frère,  Timage  em- 
preinte  du  Très-Haut  et  Ie  type  Ie  plus  vrai  de  Thumanité. 
Mais  la  théologie  a  voulu  se  rendre  compte  de  ce  doublé  ca- 
ractère  et  dès  Ie  siècle  que  suivit  la  mort  des  apótres,  diver- 
ses  théories,  cherchèrent  ^  expliquer  ce  qui  peut-être  est  inex- 
plicable.  Malheureusement ,  &  cette  époque  la  Chrétienté  se 
trouvait  sous  Tinfluence  de  la  philosophie  grecque,  philosophie 
de  rhéteurs  et  de  sophistes,  philosophie  paienne,  étrangère  au 
sérieux  de  TEvangile.  Au  lieu  d'envisager  la  personne  du  Seigneur 
comme  une  personne  vivante,  qu'il  fallait  étudier  dans  son  histoire, 
les  Pères  de  TEglise  la  considérèrent  trop  fréquemment  comme 
un  être  métaphysique,  et  ils  lui  appliquèrent  des  formules  creu- 
ses,  vides  de  sens  et  pleines  de  subtilités.  Ne  les  iraitons  pas. 
Ne  nous  laissons  pas  entrainer  dans  les  discussions  scolasti- 
ques  quand  il  est  question  du  Sauveur.  Ce  nom ,  que  notre 
reconnaissance    lui   donne,   nous   rappelle  que  J.  G.  n^est  point 
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un  objet  de  curiosité,  et  que,  quand  noas  cherchons  a  lecon- 
naitre,  ce  doit  être  e&clusivement  pour  nous  unir  k  lui.  Ed  général 
de  nos  jours  oil  les  questions  theologiques  descendent  onpluiot 
montent^  de  Tecole  si  TEglise,  de  nos  jours  oil  les  simples  fidè- 
les,  ainsi  que  du  temps  de  Luther,  sont  pris  ^  chaque  instant 
pour   juges    dans    les    luttes   dont  jusqu'ici   ils   avaient  ignoré 
Texistence,  il  importe  de  proclamer  bieu  haut  ce  principe:  c^est 
quil   ny   a   point   de   vérité  religieuse  qui  n'influe  directement 
sur  la  vie  de  T&me,  et  que,  par  conséquent,  toute  theorie  dé- 
pourvue   de   eet   element   pratique,   toute  theorie  dont  vous  ne 
savez  que  faire  dans  votre  coeur,  nest  point  et  ne  saurait  être 
une  vérité  religieuse.     C'est  peut-être  de  la  philosophie,  eenmest 
pas   de   la   religion,    ce   n'est   pas  une  partie  de  TEvangile,  ce 
n'est  pas  un  objet  de  la  foi ;  car  la  foi ,  la  foi  religieuse  (je  ne 
dis    pas:    la    croyance,   lopinion),    la  foi  vivitie.     Quand  donc 
vous  entendez  soutenir,  par  Tun,  que  Dieu  gouverne  Ie  monde 
du    haut   d'un    ciel   situé   au   delii   des  étoiles,  et,  par  Tautre; 
que    Dieu   est  répandu   partout,    reroplisüiant   également  chaque 
atome  de  Tunivers,  —  laissez  discuter;  dites-vous  que  Dieu  est 
présent  ici ,  autbur  de  vous  et  qu'en  même  temps  c'est  un  Dieu 
vivant;  puis,    pour   Ie  reste,  renvoyez  la  question  aux  philoso- 
phes   et   aux   astronomes.     Ou  bien,  quand  vous  entendez  dire 
que,   selon   la   doctrine  de  nos  pères,  Téternité  des  peines  est 
absolue,  ne  laissant  aucune  pnssibilité  de  conversion ,  tandisque, 
d'après   certains   penseurs,   toute  peine  infligée  par  Dieu,  dans 
ce  monde  et  dans  Tautre,  a  pour  but  la  correction  et  Ie  salut  da 
pécheur,  qui  ne  saurait  donc  étre  réprouvé  ^jamais;  —  laissez 
discuter   et  retenez  deux  choses:  d^abord,  que  Dieu  est  amourf 
et  puis,  que  vos  interets  les  plus  chers  exigent  que  vous  vous 
convertissiez  aujourd'hui  et  non  demain.  Ou  bien  encore,  quand 
vous   lisez   que   les  théologiens  attribuent  Torigine  du  mal  qoi 
est   en   nous,   tantöt   ik  un  esprit  surnaturel,  sombre  représen- 
tant  des  puissances  infernales,  tantöt  ^  une  fatale  conséquence 
de  la  chute  de  nos  premiers  parents  dans  Ie  jard in  d'Éden,  tan- 
töt ^  nous-mêmes  et  &  notre  propre  liberté;  —  laissez  discuter, 
mais  détestez  Ie  mal,  reconnaissez-vous  pécheurs ,  n^attendez  rien 
de   bon   de  votre  coeur  si  vous  vous  séparez  de  Dieu.     Enfin, 
quand  les  discussions  spéculatives  sur  la  personnalité  du  Saint- 
Esprit  retentissent  jusqu^^  vous,  —  laissez  discuter  et  rappelez- 
vous  que  Timportant  n*est   pas  de  distinguer  ou  de  confoudre 
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raction  de  Dieu  et  Ie  Saint-Esprit ,  Tesprit  évangélique  et  la 
troisième  personne  de  la  Trinité;  la  seule  chose  nécessaire,  c'est 
davoir  eet  esprit,  de  nous  placer  sous  son  infiuence,  de  lui 
soumettre  notre  volonté,  de  nous  laisser  pénétrer  par  lui. 

(p.  19.)  üans  Ie  coeur  altere  de  justice  il  ne  fait  naitre 
aucune  soif  que  ne  puisse  apaiser  Jésus,  et  il  ne  revele  rien  en 
Jésus  qui  ne  trouve  un  echo  dans  les  profondeurs  de  Tesprit. 

(p.  35.)  Quand  Ie  pécheur  se  repent,  il  semble  quesachute 
ait  rehaussé  sa  valeur;  il  y  a  dans  Ie  ciel  plus  de  joie  pour  sa 
conversion  que  pour  la  persévérance  de  quatre-vingt-dix-neuf 
justes.  —  Un  philosophe  n'aurait-il  pas  reculé  devant  cette  pen- 
see? Mais  Christ  ne  recule  pas:  il  ne  saurait  attribuer  trop 
d'amour  h.  son  père. 

(p.  60.)  De  vrouw  in  het  huis  van  Simon:  Certes,  au  point 
de  vue  des  hommes,  il  est  incontestable  que  Ie  pharisien  mérite 
notre  respect,  car  il  a  toujours  rempli  ces  devoirs  politiques  et 
reÜgieux ,  tandis  que  Ie  passé  de  la  pécheresse  nous  inspire  une 
extreme  répugnance  et  nous  fait  douter  de  la  sincérité  de  ses 
larmes.  Certes,  au  point  de  vue  divin,  les  péchés  de  cette 
femme  ne  sont  pas  moindres  quaux  yeux  desho'mmes;  mais  son 
repentir  actuel  constitue  une  action  absolument  bonne,  sainte, 
parfaite,  une  action  telle  qu^il  ne  s^en  trouve  aucune  dans  la 
longue  carrière  de  Simon.  Ët  de  méme  qu^un  tas  d'immondices 
contenant  un  diamant  aurait  plus  de  valeur  qu^une  masse  d'ob- 
jets  purs  mais  vulgaires,  la  moralité  de  la  pécheresse  est  supé- 
rieure k   celle   du   pharisien (p.  63.)     Mais  il  ne  suffirait 

point  ^  la  pécheresse  d'apprendre  que  sa  peine  lui  aété  rémise, 
il  est  une  autre  suite  du  péché  dont  elle  soufire  plus  cruelle- 
ment;  il  faut  lui  tendre  Ie  calme  d'une  bonne  conscience,  la 
paix,  Ia  sérénité;  il  faut  qu'elle  puisse  avoir  pour  elle-même  de 
Testirae.  Ya,  lui  dit  Ie  Seigneur,  les  péchés  te  sont  remis, 
c^est  ik  dire:  moi,  Ie  saint,  je  te  considère  comme  lavée  de 
toute  souillure  et  depuis  que  tu  as  renonce  au  mal,  tu  es  aussi 
pure  i  mes  yeux  que  les  anges  de  mon  père.  Ya,  tu  n'a  plus 
la  pécheresse,  je  te  délivre  de  moi-méme;  je  prends  posaession 
de  ton  dme;  je  mets  ma  sainteté  a  la  place  de  tes  vices,  et 
ceêt  moi  que  faime  en  toL 

(p.  69.)  Mais  vous,  enfin  qui  nietes  pas  absorbés  au  méme 
degré  par  les  soucis  du  monde,  vous  qui  laissez  de  temps  k 
autre  la  paróle  'k  votre  conscience,  et  ne  prétendez  pasétretels 
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que  vous  devriez  étre;  vous  qui  connaissez  les  mécontentements 
et  les  amertumes  et  les  remords ,  n'attendez  pas  jusqu'au  dernier 
instant,   pour   vous   réconcilier  avec  vous-mêmes  et  avec  votre 
Dieu.     N'est-il  pas  vrai  que  vous  passez  toute  votre  vie  ik  cher- 
cher  en  vain  Téquilibre,  tantotprésomptueux,  tantót  découragés , 
frivoles  puis  moroses,  mais  toujours  impuissants  au  bienettoa- 
jours   privés   de   cette  joie   qui   est   comme  la  santé  de  r&meP 
N*est-il   pas   vrai   que   par   moment    vous  vous  détestezp  C^est 
qu^en  effet  vous  étes  détestables.  —  Ne  vous  récriez  pas  comme 
si  je  vous   faisais  tort.     Dites  plut6t,  consentiriez-vons  iL  vons 
montrer   h,  un    ami,   tel  que  vous  étes  dans  chaque  minute  de 
votre   existence,  ik  lui  faire  voir  vos  pensees  les  plus  sécrètes, 
vos  penchants  les  plus  couverts  ?  Ne  craindriez-vous  pas  de  ré- 
froijir  singulièrement  son  affection  et  de  lui  inspirer  une  sorte 
de  dégoüt?   Desireriez-vous  que  votre  fils,  que  votre  fille  vous 
ressembl&t  en  toute  chose?  —  Non,  vous  dis-je,  vous  esperez 
que   votre   enfant  vaudra  mieux,  et   c^est   dans   eet  espoir  que 
vous   Ie  chérissez,   car  vous  aimeriez  peu  un  autre  vous-même. 
Yous   étes  Honteux  de  votre  moi.     Et  pourtant  vous  en  &ites 
Ie  centre  de  votre  activité,  vous  y  rattachez  tout,  vous  n'avez 
d^autre   préoccupation   que   de   satisfaire    ses   mesquines  vanités 
OU  ses  instincts  brntaux.     Crojez-moi,  renoncez  h,  ce  jeu  déri- 
soire  de  servir  un  maitre  que  vous  méprisez.     Placez  vosaffec- 
tions  en  dehors  de  vous,  dans  un  étre  parfait,  que  vous  puis- 
siez  adorer  sans  crainte  de  vous  ravaler  k  vos  propresyeux.  Je 
vous  dirais:  placez  vos  affections  en  Dieu;   mais  Dieu,  nul  ne 
Ta  jamais  connu ,  et  nous  ne  saurions  pas  plus  nous  passionner 
pour   Dieu   que    pour  la  vertu  ou  Tinfini  ou  Téternité  ou  telle 
autre  idéé   abstraite.     Or,   pour  nous  délivrer  de  nous-mémes, 
il  nous  faut  une  passion.     Aimez  donc  Jésus.     Ne  vous  inqnié- 
tez  d^aucune  difficulté  théologique,  ne  vous  laissez  point  arréter 
par   des   dogmed  et  des  formules;  allez  droit  ik  la  personne  du 
Sauveur,  ik  son  histoire,  ik  ses  discours.     Ne  vous  imaginezpas 
que  votre   affection  pour  lui  doive  étre  je  ne  sais  quoi  de  sur- 
naturel,  de  mystérieux  ou  de  factice.   Mais  aimez-le  simplement 
de  tout  votre  coeur,  donnez-lui  la  première  place  dans  vos  pen- 
sees, faites-en  votre  ami  intime,  aussi  intime  que  Ia  conscience, 
et   vous   trouverez  la  paix  et  Ie  boiiheur,  et  la  vertu  vous  de- 
viendra  facile,  car  vous  pourrez  dire  avec  Tapdtre;  Je  vis,  non 
pas  moi ,  mais  Christ  vit  en  moi ! 
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De  geestesrigting  zoowel  als  de  opvatting  des  Christendoms 
door  Colani  komt  vooral,  pag.  146  volgg.  uit,  wij  willen  ze  in 
haar  geheel  aanhalen : 

Et  d'abord,  je  demande  ^  ceux  d'entre  vous  qui ,  sans  épronver 
d^aversion  pour  Ie  ehristianisme,  ne  peuvent  prendre  sur  eux  de 
raccepter  pleinement  comme  objet  de  leur  foi  et  comme  principe 
de  leur  vie,  je  demande  aux  incrédules  sérieux,  et  qu'ils  veuil- 
lent  se  deroander  enx-mémes,  jusqu^ii  quel  point  les  raisons  de 
leur  incrédulité  sont  légitimes  devant  leur  propre  conscience. 

Craignez-vous  de  perdre  votre  liberté  en  contractant  des  en- 
gagements  envers  une  société  religieuse?  £tes-vous  tellement 
jaloux  de  votre  indépendance  que  les  formes  du  culte  les  plus 
naturelles  vous  choquent,  dès  qu'elles  sont  obligatoiresp  Je 
concevrais  de  pareils  scrupules  en  présence  d'une  Eglise  orga- 
nisée  avec  moins  de  simplicité  que  la  notre;  je  les  partagerais 
méme,  et  jamais,  pour  ma  part,  je  ne  consentirais  ik  me  sou- 
mettre  ^  un  clergé  qui  prétendit  régenter  les  &mes.  Le  catho- 
licisme  eüt-il  la  vraie  doctrine,  il  sufBrait  de  sa  constitution , 
de  ses  cérémonies,  de  tout  ce  parfum  sacerdotal,  pour  me  le 
rendre  inacceptable.  Mais  dans  nos  Eglises  protestantes  le  fidele 
est  Tégal  du  pasteur,  le  culte  se  trouve  reduit  au  plus  strict 
nécessaire,  et  les  liens  qui  unissent  les  membres  ne  sauraient 
gêner  aucun  d'eux.  Gepeudant,  mes  Frères,  si  cVst  la  vie  en 
commun  qui  vous  répugne  et  dont  la  crainte  vous  tient  éloignés 
da  ehristianisme ,  oh  I  alors  je  n^hésite  pas  ik  vous  dire  au  nom 
de  Jésus:  Soyez  chrétiens  sans  être  membres  de  TEglise.  Je 
n'ignore  pas  que  vous  vous  priverez  de  mainte  bénédiction; 
mais  je  ne  vois  nulle  part  que  notre  Seigneur  ait  fait  du  culte 
public  une  condition  du  salut.  Je  le  répète:  Allez  prier  dans 
votre  maison ,  et  soyez  chrétiens  ! 

Ou  peut-étre  les  miracles  que  les  évangiles  rapportent  de 
Jésas*Christ,  loin  de  vous  attirer  &  lui,  vous  effraient,  et  vous 
trouvez  impossible  d'en  admettre  la  réalité?  Au  nom  du  Sau- 
vear,  je  léve  vos  scrupules  et  je  vous  dis:  Soyez  chrétiens  sans 
croire  aux  miracles.  Je  pense  que  vous  vous  trompez  sur  la 
valeur  de  vos  arguments;  mais  je  ne  vois  nulle  part  que  notre 
Seigneur  ait  fait  de  la  croyance  au  surnaturel  une  condition  du 
salut.     Je  le  répète:  Négligez  ces  récits,  et  soyez  chrétiens! 

Enfin,  seraient-ce  les  dogmes  qui  vous  arrétent P  Yotre  intel- 
ligence   est-elle  assaillie  par   des  doutes,  quand  vous  entendez 
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exposer  les  doctrines  subtiles  et  nombreuses  qni,  d^après  les 
théologiens,  constituent  Ie  système  évangéliqueP  Ces  doctrines 
vous  paraissent-elles  arbitraires !  Excitent-elles  en  vous  platöt 
un  esprit  d'opposition  qu*un  esprit  de  piété?  SMl  en  est  ainsi, 
je  sais  que  j^interprète  la  pensee  de  mon  divin  Mattre  en  vous 
disant:  Sojez  chrétiens  sans  les  dogmes.  Je  crois  qnW  exa- 
men plus  approfondi  vous  ferait  découvrir  de  précieuses  vérités 
dans  ces  formules  qui  vous  semblent  arides;  mais  je  ne  vois 
nuUe  part  que  notre  Seigneur  ait  fait  de  Tadhésion  ik  des  théo- 
rèmes  métaphysiques  une  condition  du  salut.  Je  Ie  répéte: 
Laissez  les  dogmes,  et  soyez  chrétiens! 

Toutefois,  sont-ce  bien  la  les  motifs  qui  vous  empéchent  de 
vous  joindre  aux  disciples  de  Ghrist,  et  n'y  en  a*t-il  pas  dW 
tres  cachés  au  fond  de  votre  coeurP 

Eindelijk  mogen  wij  het  laatste  woord  van  dezen  bundel  voor 
de  leus  houden  van  den  prediker: 

Ayons,  ö  mes  frères,  Ie  courage  d^étre  ces  prédicateurs  dé- 
testes,  mais  écoutés  I  Amen. 

Ik  vertrouw  dat  deze  aanhalingen  meer  dan  voldoende  zullen 
zijn  om  de  algemeene  belangstelling  in  dezen  bundel  leerre- 
denen op  te  wekken.  Om  met  zekerheid  te  kunnen  zeggen  dat 
deze  leerredenen  in  waarheid  preeken  of  redenen  zijn,  zoa 
men  Colani  zelven  moeten  gehoord  hebben.  Bij  ons  —  indien 
wij  dit  gegeven  paard  in  de  bek  mogen  zien  —  kwam  de 
gedachte  soms  op  of  deze  preeken  niet  te  veel  het  karakter 
van  tijdschrift-artikelen  dragen  en  of  Colani,  uit  vrees  van  in 
die  valsche  welsprekendheid  en  die  onnatuurlijke  declamatie 
te  vervallen,  die  aan  de  zaak  des  Christendoms  stellig  kwaad 
moet  doen,  niet  te  veel  die  vormen  verwaarloosd  heefli,  die 
door  de  ervaring  der  eeuwen  zijn  vastgesteld.  Ik  weet  bijv.  zeer 
goed  dat  zoogenaamde  peroratiën  dikwijls  alleen  strekken  moeten 
om  de  dunne  soep  der  leerrede  nog  dunner  te  maken,  maar  ik 
geloof  toch  ook  dat  het  onnatuurlijk  en  daarom  onwaar  is,  de 
peroratie  geheel  en  al  te  verwaarloozen ,  gelijk  dit  door  Colani  ^ 
wij  zouden  bijna  zeggen  —  niet  zonder  eenige  affectatie  —  ge- 
schiedt. Is  het  niet  onnatuurlijk  en  onwaar,  op  eens  te  eindi- 
gen en  het  einde  der  leerrede  in  het  allerminst  niet  voor  te  berei- 
den ?  Nu  maken  Colani's  leerredenen  soms  den  indruk  van  een 
vuurpijl,  die  op  eenmaal  in  de  lucht  verzwindt,  terwijl  wij  haar 
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nog  na  staan  te  gapen.  Hierbij  komt  eene  andere  aanmerking. 
Vooral  de  eerste  preeken  dezer  leerrede  (maar  ook  niet  minder 
de  allerlaatste)  zijn  noch  bewerkt  noch  afgewerkt.  Is  het  een 
groote  dwaasheid,  zijn  onderwerp  uit  te  patten,  het  niet  van 
alle  zijden  te  beschouwen,  vooral  waar  dat  onderwerp,  door  zijn 
verhevenheid  en  gewigt,  eene  veelzijdige  behandeling  en  beschou- 
wing noodzakelijk  maakt  en  eischt,  verdient  gewis  evenzeer  af- 
keuring. De  preek  getiteld  Jéaua-Chriat  laat  ons  in  dit  opzigt 
onbevredigd.  Ik  geloof  dat  de  fout  juist  in  den  titel  ligt.  Ware 
de  titel  geweest:  Jésua  Chriai  et  la  conseience  of  la  conscience 
Sdairée  par  Ie  Chriai^  of  wel:  T enseignement  ie  la  consciense 
éclaifé  par  Ie  Ckrist^  de  preek  zon  een  afgewerkt  geheel  ver- 
toonen,  maar  —  wij  denken  bijna  aan  Klopstocks  fout  —  Jéêue- 
ChrUt  tot  thema  eener  leerrede  te  kiezen  verraadt  minstens  een 
gebrek  aan  tact.  Den  persoon  van  den  Heer  beschouwt  men 
niet,  in  zijn  geheel^  in  24  kleine  wijdgedrukte  bladzijden. 

Wij  knoopen  hieraan  ten  slotte  nog  ééne  opmerking  vast. 
Welsprekendheid  en  rijkdom  van  gedachte  gaan  maar  zelden 
gepaard  in  deze  wereld.  Integendeel,  beiden  worden  meestal 
gebruikt  om  elkanders  wederzijdsch  gemis  te  vergoeden.  "De 
leerrede  is  wel  wat  mager  maar  ze  is  keurig  van  vorm  en  beel- 
den en  dictie  ,^^  of  wel  '*de  vorm  is  naar  maar  wat  zit  er  veel  in  ^^ 
ziedaar  wat  men  dikwijls  hoort.  Ik  geloof  dat  door  denkers 
en  theologen ,  van  den  echten  stempel ,  de  gave  des  woords  wel 
eens  veronachtzaamd  wordt.  Vaak  hoort  men  hoogst  belang- 
rijke preeken  op  deallerellendigste  wijze  voorgedragen,  natuurlijk 
dan  ook  voor  een  uiterst  klein  gehoor ,  waarvan  nog  het  groot- 
ste gedeelte  tot  die  beminden  behoort ,  die  als  in  den  slaap  den 
zegen  ontvangen.  En  toch,  het  is  niet  anders,  denk  zoo  diep 
als  gij  wilt,  studeer  zoo  lang  als  gij  verkiest,  laat  uw  preek 
zoo  grondig,  zoo  wel  doordacht,  zoo  ernstig,  zoo  gewigtig  zijn 
als  maar  mogelijk  is,  indien  gij  die  zeer  materieele  zaken  — 
de  lippen  en  de  tong  —  niet  onder  uwe  magt  hebt  en  daar  ge- 
durig aan  denkt,  zoo  maakt  gij  geen  indruk  dan  op  zeer  en- 
kelen, die,  als  men  zegt,  "over  uw  vorm  heenkomen."  Eene 
belangrijke  preek,  slecht  voorgedragen,  maakt  mij  den  indruk 
van  een  klassiek  muzijkstuk,  gespeeld  op  een  valsch  instrument. 
Waarom  heeft  niemand  de  dwaasheid  zich,  met  een  valsch  in- 
strument, op  het  orkest  te  vertoonen  en  waarom  mag,  (waarom 
mogt  vooral  vroeger)  op  den  predikstoel  natuur,  kunstwaarheid 
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en  smaak  met  voeten  worden  getreden?  Zou  op  den  predikstoel, 
waar  Christus  alleen  het  woord  mag  hebben,  onze  kunst  niet 
daarin  moeten  bestaan,  dat  wij  hoogst  naauwgezet,  zorgvuldig, 
angstvallig  zelfs  alles  uit  onze  leerrede  en  voordragt  verbannen 
wat  uit  een  aesthetisch  oogpunt  aanstoot  kan  geven?  Zou  het 
onze  roeping  als  dienaars  der  gemeente  niet  zijn  ook  de  raiU 
te  leggen  tot  het  menschelijk  hart,  opdat  het  krachtige  woord 
daar  langs  glijde  zonder  hort  of  stoot. 

Laat  ons  ook  in  dezen  tot  de  ervaring  wederkeeren  om  van 
haar  alleen  uit  te  gaan.  Laat  de  ervaring  uitmaken  deze  twee 
vragen:  Wat  is  natuurlijk  spreken,  wat  dwingt  mijn  hoorder 
om  te  luisteren?  In  de  gewone  zamenteving  spreken  de  meeste 
menschen  natuurlijk;  leggen  zij  overal  den  juisten  nadruk  en 
vinden  zij  ook  aandacht.  Waar  staat  nu  geschreven  dat  ik,  zes 
voeten  boven  de  oppervlakte  der  aarde  mij  bevindende,  eene ge- 
heel andere  stem  moet  aannemen  en  op  eene  wijze  spreken  moet, 
die  ik,  wederom  zes  voeten  lager,  stellig  nooit  zou  kunnen 
gebruiken  zonder  hartelijk  te  worden  uitgelachen. 

Bij  het  wegvallen  van  vele  en  verbazende  onnatuurlijkheden 
op  den  kansel,  zullen  de  kerkgangers  ook  tot  ernstiger  zelf- 
ontdekking komen.  Vaak  vroeg  ik  mij  af,  van  waar  het  ver- 
schijnsel verklaard  moet  worden  dat  de  groote  menigte  juist 
naar  die  preeken  stroomt ,  die  door  hare  gezwollenheid  en  opge- 
smukten  dosch  toch  stellig  niet  populair  kunnen  zijn. 

Ik  heb  getracht  mi]  daarvan  op  de  volgende  wijze  rekenschap 
te  geven.  Een  burgerman,  die  zich  in  de  week  nooit  anders 
dan  eenvoudig  Jan  hoort  noemen  en  nog  blijde  mag  zijn, 
indien  zijne  gemalin  en  kameraden  hem  niet  een  of  anderen 
verachtelijken  scheldnaam  toeduwen,  hoort  zich  daar  *s  Zon- 
dags een  uur  lang  met  allerlei  weidsche  titels  begroeten.  Hij 
is  bijv.  een  zoon  van  het  stof,  een  onttroond  koningskind,  een 
worm  der  aarde,  of  wel  hij  is  een  nietig  schepsel,  een  sterve- 
ling, een  dankbare  Adamszoon,  of  eindelijk  is  hij  een  nij- 
vere arbeider,  wien  iedere  zweetdruppel,  die  van  zijn  voorhoofd 
gutst,  de  Paradijsstraf  herinnert,  in  een  woord  hij  is  alles,  be- 
halve een  burgerman;  alles,  behalve  "Jan."  Nu  vind  ik  wel 
iets  troostrijks  in  de  gedachte,  dat  deze  zoon  van  het  stof, 
deze  sterveling,  deze  balling  van  Eden,  dit  gevallen  paradijs- 
kind, ^s  Maandags  aan  het  boodschappen  loopen  bijv.,  zich  met 
eenig  zelfbehagen  het  feestelijk  oogenblik  herinneren  kan,  waarop, 
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den  vorigen  dag,  een  "Dominé"  hem  met  allerlei  pligtplegingen, 
ligchaamsboiging  en  handgebaar  stond  toe  te  spreken ;  nu  ge- 
loof ik  wel ,  dat  het  hooren  dezer  weidsche  titels  den  burgerman 
releveert  en  alzoo  een  goeden  zedelijken  indruk  op  hem  te  weeg 
brengt,  maar  ik  vraag  toch  ook  of  eene  leerrede  niet  dieper 
zou  doordringen,  die  den  burgerman  niet  in  zulk  een  toover^ 
vereld  bragt,  maar  hem  in  het  bewustzijn  liet,  dat  hij  wel 
degelijk  in  zijne  vaderstad  is  en  op  dit  oogenblik  iets  hoort, 
dat  hij  morgen  in  toepassing  moeó  en  kan  brengen. 

En  verbeeld  n  dat  dezelfde  "Dominé"  dien  volgenden  dag 
bij  dienzelfden  Jan  binnenkwam  en  hem  op  de  volgende  wijze 
begon  toe  te  spreken :  dankbare  Adamszoon ,  ik  kom  ook  tot 
n  de  blijde  mare  des  heugelijken  Evangeliums  brengen.  Ook 
gij  zijt  stof  en  tot  stof,  menschenkind ,  zult  gij  wederkeeren. 
Gelooft  gij  niet  dat  beiden  in  luid  gelach  zouden  uitbarsten? 
Stelt  u  voor  dat  de  leeraar,  afscheid  nemende,  hem  met  eene 
daverende  stem  toeriep:  en  nu,  pelgrim,  door  dit  droevig 
tranendal,  vat  den  staf  der  vreemdelingschap  weder  op.  Na 
het  loeijen  des  onweders  breekt  het  zonlicht  vriendelijk  door 
de  wolken.  Zouden  zij  elkander  niet  moeten  vasthouden  om 
niet  op  den  grond  te  tuimelen?  En  van  waar  dan,  dat  men 
deze  aanspraken  in  de  kerk  met  het  koelbloedigst  gelaat  aan- 
hoort ? 

Is  het  ook  omdat  men  daar  aan  allerlei  malligheden  gewoon 
is   geraakt  ? 

In  een  woord:  terugkeer  tot  de  natuur,  door  den  kunstenaar 
oorspronkelijk  en  levendig  opgevat,  zal  ook  hier  wel  het  eerste 
en  grootste  gebod  zijn.  Men  verhaalt  van  Adolphe  Moenod, 
dat  hij  vaak  den  toon  afluisterde,  waarop  zijn  kind  het  een  of 
ander  zeide,  uitriep  of  vroeg.  Kwam  dan  een  diergelijke  vraag 
of  uitroep  in  zijne  leerrede  voor,  zoo  haastte  hij  de  natuur  te 
reproduceren,  de  natuur,  die  hij  bij  zijn  kind  had  bespied.  En 
men  verhaalt  van  Talma,  den  grooten  acteur  —  maar  daarmede 
wil  ik  dit  opstel  eindigen. 

Talma,  in  een  dier  sombere  dagen,  waaraan  zijn  leven  ga nsch 
niet  vreemd  was,  doorwandelt,  overvallen  —  en  niet  zonder 
reden  —  door  een  vlaag  van  diepe,  diepe  zwaarmoedigheid,  de 
straten  van  Parijs.  Vruchteloos  zoekt  hij  afleiding,  nog  min- 
der vindt  hij  troost.  Welligt  zal  hij  beiden  vinden  in  de  een- 
zaamheid,   waar  hij,  aan  het  drukke  stadsgewoel  ontrukt,  zijn 


422  ELEMENTEN   EENER   HOMILETIEK   VOOR  ONZEN   TIJD. 

hart  zal  kunnen  uitstorten,  zijn  leed  zal  knnnen  klagen.  Hij 
treedt  zijne  woning  binnen,  slait  zich  op  in  zijn  kamer  en 
doorwandelt,  lijdend,  worstelend  met  zich  zelf,  wanhopend  aan 
zijn  toekomst,  het  eenzaam  vertrek.  Op  eens  schreeuwt  hij  een 
harden  schreeuw;  dit  geeft  lucht  aan  zijne  smart. 

Naauwelijks  is  die  schreeuw  geschreeuwd,  of  hij  denkt  aan 
een  gedeelte  van  de  rol,  dien  hij  eerlang  op  het  tooneel  zal 
hebben  te  vervullen.  Hij  herinnert  zich  dat  in  dien  rol  een 
zielstoestand  moet  worden  uitgedrukt ,  die  aan  den  toestand , 
waarin  hij  op  dezen  oogenblik  zelf  verkeert ,  volkomen  gelijk  is. 

Yan  nu  aan  doorwandelt  hij  weder  zijn  vertrek,  uren  lang, 
met  het  doel  om  zich  dien  schreeuw,  onwillekeurig  aan  zijn 
boezem  ontrukt,  eigen  te  maken,  ten  einde  hem  op  het  too- 
neel te  kunnen  herhalen. 

Zou  op  het  tooneel  een  kunstmatige  of  een  zeer  natuurlijke 
schreeuw  hebben  weerklonken? 

A.  P. 


*  ^»^^^»^l^^t*^<»#^^^^>M^^^ 


NOG  IETS  OVER  GEZAG  IN  ZAKE  DER 

GODSDIENST. 


Naschrift  iot  het  eerste  deel  der  Christologie  van  «/*.  /. 
van  Oosterzee. 

Dit  naschrift  behandelt  de  vragen,  die  tnsschen  Dr.  v.  O. 
en  Dr.  Kuenen  en  Dr.  Harting  naar  aanleiding  der  Christologie 
van  het  oude  verbond  gerezen  waren.  Wij  willen  ons  niet  mengen 
in  den  eigenlijken  strijd  dezer  geleerden,  s^lechts  Icuiinen  wij 
de  laatste  bladzijden  dezer  brochure  —  eene  brochure  die  den 
geest  der  christelijke  vergevingsgezindheid  en  zachtmoedig- 
heid —  twee  niet  gansch  verwerpelijke  deugden,  waar  men 
over  den  persoon  van  Christus  spreekt,  —  op  onmiskenbare 
wijze  ademt  —  niet  geheel  ongemoeid  laton  i). 

Onze  bestrijding  van  het  autoriteitsbeginsel  is  ernstig  ge- 
meend. Wij  twijfelen  aan  veel,  maar  hebhen  aan  het  goed  regt 
dezer  bestrijding  nog  nooit  getwijfeld.  Hoe  gaarne  wij  ons 
ook  in  anderen  toestand  verplaatsen ,  zoo  kost  het  ons  steeds 
bijzondere  moeite,  de  redeneenng  ons  voor  den  geest  te  roepen 
van  hem  die  het  autoriteitsbeginsel  niet  laat  varen.  Wanneer 
dan  een  man  als  Dr.  v.  Oosterzee,  in  onzen  tijd,  dat  beginsel 
nogmaals  met  nadruk,  met  ernst,  ja  in  naam  der  goede  zaak 
zelve  handhaaft,  mogen  wij  hetgeen  hij  tot  zijne  verdediging 
bijbrengt  niet  als  non-avenu  beschouwen. 


1)  Zoa  zeker  godgeleerd  t^dschrift,  behalve  dogmatiek  en  exegese,  ook  de  chris- 
telgke  moraal  eens  konnen  behandelen,  ter  beantwoording  der  vraag:  In  hoeverre 
het  gepast  mag  heeten ,  een  der  eerste  vernuften  in  Nederland  bij  een  Jood  te  ver- 
gelijken ,  die ,  voor  tien  centen  maar ! ,  z\jne  waar  rondvent. 

Men  zou  deze  kwestie  gevoegel^k  uit  het  oogpant  van  liberaliteit  eu  hnmaniteit 
kannen  bcachonwen. 
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Dr.  V.  Oosterzee  zegt :  Maar  zou  nn  (uit  de  erkenning  van  het 
menschelijke  in  den  Bijbel)  volgen ,  dat  het  standpunt  van  onvoor- 
waardelijk schriftgeloof  (zoo  het  slechts  niet  overdreven  wordt  op- 
gevat) zou  moeten  worden  verlaten  en  prijsgegeven ,  als  onhoud- 
baar in  zich  zelf,  van  elders  onbewijsbaar,  en  met  duidelijke 
gegevens  in  strijd?  Wij  meenen,  neen,  en  mogen  (wat  het  tweede 
lid  dezer  drievoudige  tegenspraak  aangaat,  voorloopig  naar  het- 
geen hierboven,  D.  II.  bl.  12 — 15  geschreven  werd,  verwijzen. 
En  wat  het  eerste  en  derde  betreft,  de  bedenking  heeft  enkel 
beteekenis  tegenover  een  inspiratiebegrip,  dat  waarlijk  het  onze 
niet  is.  Wij  denken  er  niet  aan,  de  h.  schrijvers  als  lijdelijke 
werktuigen  van  hooger  geest  te  beschouwen;  wij  wenschen  het 
onderscheid  tusschen  Bijbel  en  openbaring  geen  oogenblik  in 
de  schaduw  te  plaatseu;  wij  zullen,  zoo  die  werkelijk  bewezen 
zijn,  geen  feil  of  verschil  der  heilige  schrijvers  op  acciden- 
teel en  onwezenlijk  grondgebied,  bijv.  in  chronologische  of 
geographische  opgaven ,  trachten  te  dekken  door  het  beroep  op 
eene  leiding  des  h.  6.,  die  hen,  tot  in  de  kleinste  beuzeling 
toe,  het  dwalen  absoluut  onmogelijk  maakte.  Maar  met  dat  al 
gelooven  wij,  dat,  naast  al  wat  hij  menschelijks  vertoont,  de 
Bijbel  een  specifiek  goddelijk  karakter  bezit,  hetwelk  hem  van 
ieder,  ook  het  voortreffelijkst  menschelijk  geschrift  bepaald  on- 
derscheidt; dat  de  geest  der  waarheid  de  mannen,  die  bestemd 
waren  om  organen  en  tolken  der  openbaring  te  wezen ,  op  geheel 
eenige  wijze  heeft  geleid;  dat  in  een  woord  de  Schrift,  die  ons 
Gods  raad  tot  zaligheid  van  zondaren  bekend  maakt,  in  geheel 
hare  wording,  zamenstelling,  bewaring  en  verspreiding  een  werk 
Gods  is,  in  geheel  bijzonderen  zin.  De  Profeten  en  Aposte- 
len —  om  niet  andermaal  van  den  Heiland  zelven  te  spreken  — 
hebben  uit  dien  hoofde  voor  ons  beslissend  gezag,  waar  zij 
zich  op  het  gebied  der  godsdienstige  waarheid  doen  hooren,  en 
tot  dat  gebied  behoort  het ,  o.  i.  onder  anderen  ook ,  als  de  Apos- 
telen ons  de  schriften  der  Projeien  verklaren,  een  blik  doen  slaan 
in  de  geheimen  der  geestenwereld,  en  de  leer  der  laatste  din- 
gen verkondigen.  Het  menschelijke  in  de  Schrift  staat  het 
goddelijke  niet  in  den  weg,  maar  beide  elementen  te  zamen 
vormen  een  Godmenschelijk  éénig  geheel. ...  Na  de  voldingende 
getuigenis  voor  de  hoogere  eenheid  der  Schrift,  die  ons  juist 
een  blik  op  hare  christologie  deed  ontdekken,  zal  het  ons  wel 
vrij  staan  in  hare  dogmatische  uitspraken  nog  iets  anders,  dan 
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eene  verzameling  van  bloot  subjectieve,  vaak  met  elkander  strij- 
dige, en  in  geen  geval  normatieve  meeningen  van  feilbare  schrij- 
vers te  zien.  En  wat  wij  na  het  overzigt  van  haren  zoo  har- 
monischen  hoofdinhoud  wel  allerminst  terughouden  mogen,  het 
is  de  betuiging  onzer  levendige  bezorgdheid  en  smart,  dat,  na 
gewoonlijk  eerst  zoo  overdreven  mogelijk  geteekend  te  zijn, het 
beginsel  van  Schriftgezag  in  ons  midden  op  eene  wijze  bestre- 
den wordt,  die  onmogelijk  nalaten  kan  tot  onberekenbaar  nadeel 
voor  de  gemeente  des  Ileeren  te  strekken.  Het  hart  bloedt  ons 
vranneer  wij  ook  door  predikers  en  Godgeleerden  met  groote 
onvoorzigtigheid  alles  zien  aanwenden,  wat  slechts  dienen  kan 
om  zelfs  den  eenvoudigen  leek  het  kinderlijk  geloof  aan  God  op 
zijn  woord  te  ontnemen.  Dat,  dat  is  het  toch,  waarom  het 
mij  (en  naar  ik  vertrouw,  nog  velen  met  mij)  te  doen  is,  wan- 
neer wij  in  gemoede  meenen  te  mogen  ijveren  voor  het  welbe- 
grepen ffezag  der  Schrift,  d.  i.  van  die  Godsmannen,  wier  ge- 
tuigenis aangaande  den  weg  des  behouds  in  de  h.  Schrift  is 
nedergelegd,  en  wier  woord  wij  beweeren  dat  onvoorwaardelijke 
aanneming  vordert.  Denken  wij  er  aan,  gelijk  wordt  beweerd, 
om  iemands  conscientie  te  willen  beheerschen^  hem  tot  een  blind 
geloof  te  verlagen,  of  de  zelfstandigheid  des  Ghristens  op  het 
hoogste  gebied  in  eenerlei  opzigt  te  willen  doodenp  Neen,  en 
andermaal  iieen,  maar  wij  beweeren  eenvoudig,  dat  alle  geloof 
met  aannemen  op  gezag  moet  beginnen,  dat  de  hooggeroemde 
zelfstandigheid  niet  de  aanvang  is,  maar  het  einde  van  een  ont- 
wikkelingsproces, hetwelk  voor  alle  dingen  een  kinderlijk  aan- 
nemen ook  van  het  nog  onbegrepene  eischt;  dat  de  goddelijke 
openbaring  des  Bijbels,  nevens  zoo  menige  onthulde  verborgenheid 
raadsels  en  geheimen  bevat,  die  in  ons  redelijk  bewustzijn  niet 
of  slechts  ten  deele  opgenomen  en  verwerkt  kunnen  worden, 
en  die  wij  dan  verwerpen ,  of  op  het  gezag  van  den  Heer  en 
zijne  getuigen  gelooven  moeten.  —  Dit  willen  wij  dat  bij  eiken 
twist  over  hetgeen  de  rede  des  eenen  dus,  en  die  des  anderen 
anders  begrijpt,  het  woord  daar  staat  geschreven,  (of,  wil  men 
liever,  daar  is  gezegd)  de  hoogste  scheidsregter  blijven  zal.  Dit 
houden,  wij  vol,  dat  tot  het  wezen  des  geloofs  niet  slechts  over- 
gave des  gemoeds,  maar  ook  onderwerping  des  verstands  aan 
geopenbaarde  waarheid  behoort,  zoodra  het  eenmaal  bleek,  dat 
zij  waarlijk  door  God  geopenbaard  is  geworden ....  Kan  de 
strijd  van  beginselen  in  dit  opzigt  geëindigd  worden,  zoo  men 
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het  geheele  woord  gezag  niet  meer  bezigde,  ik  voor  mij  zou  er  wel 
voor  kannen  stemmen  om  eene  uitdrukking  af  te  schafPen,  die 
zoo  vaak  misduid  is  geworden  en  waarvan  eene  juiste  bepaling, 
naar  het  schijnt,  niet  gemakkelijk  is.    Tot  zoover  Dr.  v.  O's. 

Wij  willen  deze  handhaving  van  het  autoriteitsbeginsel  tot 
eenige  stellingen  terugbrengen,  met  behulp  van  Dr.  v.  O's  eigene 
woorden  geformuleerd: 

I.  De  Bijbel  is  mij  heilig  als  geschiedboek  van  Gods  open- 
baring aan  ons  geslacht  (p.  60). 

II.  De  Bijbel  heeft  zijne  bepaald  menschelijke  zijde  (ibid.). 

III.  Hetgeen  daarin  voorkomt  heeft  den  krachtigen  invloed 
van  tijden  en  omstandigheden  ondervonden. 

lY.  De  heilige  Schrijvers  zijn  geene  lijdelijke  werktuigen  van 
den  h.  Geest  (p.  61). 

V.  Tot  in  de  kleinste  beuzeling  toe  is  hun  het  dwalen  niet 
absoluut  onmogelijk  gemaakt,  (ibid.) 

YI.  De  Bijbel   bezit  een  specifiek  goddelijk  karakter,  (ibid.) 
YII.  De  Schrift  is  werk  Gods  in  geheel  bijzonderen  zin. 
YIII.  De  Profeten  en  Apostelen  hebbeu  uit  dien  hoofde  beslis- 
send gezag. 

IX.  Het  menschelijke  in  de  Schrift  staat  het  goddelijke  niet 
in  den  weg,  maar  zij  vormen  een  geheel,  (ibid.) 
Deze  stellingen  bevestigen  ons  weder  in  de  bestrijding  van  het 
autoriteitsbeginsel;  want  wij  vragen  (ik  geloof,  vruchteloos  I)  ant- 
woord op  deze  vraag:  I.  Hoe  kan  de  Bijbel,  d.  i.  hoe  kan  een 
geschiedboek  van  Gods  openbaring  (I),  dat  zijne  bepaald  men- 
schelijke zijde  heeft  (II),  in  vele  opzigten  den  krachtigen  in- 
vloed van  tijden  en  omstandigheden  heeft  ondervonden  (III)  en 
geschreven  is  door  menschen  die  geene  lijdelijke  werktuigen  des 
h.  G.  waren  (lY)  en  dan  niet  absoluut  onfeilbaar  zvjH  (Y),hoe 
kan  dat  boek,  dat  behalve  deze  eigenschappen  ook  nog  die  heeft 
van  een  specifiek  goddelijk  karakter  te  bezitten  (YI),  zoodanig 
een  beslissend  gezag  op  mij  uitoefenen,  dat  ik  daaraan  m^n 
vefêiand  onderwerp? 

II.  Want  ik  vraag:  Wat  is  dan  in  dat  geschiedkundig,  men- 
schelijk,  onder  den  invloed  van  tijden  en  omstandigheden  ge- 
vormd en  niet  absoluut  onfeilbaar  boek  het  specifiek  goddelijke? 

III.  Ik  vraag:  Heeft  het  menschelijke  of  het  goddelijke  gezag.*' 
a).  Beiden   kan  niet,  want  het  menschelijke  is  niet  absolont 

onfeilbaar  en  van  tijden  en  omstandigheden  afhankelijk. 
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b).  Hoe  kan  het  goddelijke  gezag  hebben,  dat  '*een  eenig 
geheel"  vormt  met  het  niet  absoluut  onfeilbaar  menschelijke? 

IV.  Ik  vraag:  kan  het  goddelijke  een  eenig  geheel  vormen 
roet  het  niet  absoluut  onfeilbare? 

V.  Moet  ik  het  goddelijke  er  uitschiften,  hoe  verbreek  ik 
dan  niet  het  ééne  éénige  geheel? 

YI.  Moet  ik  het  Goddelijke  er  uitschiften,  wat  is  hierbij 
mijn  maatstaf? 

Wat  vragen  dienen  dus  beantwoord  te  worden  en  wat  taak 
moet  mijn  verstand  vervullen,  voor  mijn  verstand  zich  aan  dit 
beslissend  gezag  onderwerpen  kan  I 

Verder  zegt  Dr.  v.  O.  —  het  gewigt  van  het  onderwerp  eischt 
dringend,  dat  wij  hier  voet  bij  stuk  houden  — : 

I.  Geloof  is  niet  slechts  overgave  des  gemoeds,  maar  ook 
onderwerping  des  verstands. 

II.  Geloof  is  in  den  grond  der  zaak  een  daad  van  vertrouwen. 
Ik  vraag:  a).  Kan  er  vertrouwen  zijn,  waar  ik  mijn  verstand 

prijs  moet  geven? 

b).  Zoo  mijn  verstand  een  gave  Gods  is,  kan  het  dan  moreel 
zijn  ter  verkrijging  van  kennis  der  waarheid  mijn  verstand  prijs 
te  geven? 

<?).  Wordt  mij  iets  berigt  dat  ik  niet  begrijp,  hoe  weet  ik 
dan,  of  dit  uit  het  menschelijk  of  uit  het  goddelijk  gedeelte  is 
der  Schrift,  m.  a.  w.  hoe  weet  ik  dan,  dat  ik  met  iets  feilbaars 
of  met  iets  onfeilbaars  te  doen  heb? 

Nog  zegt  Dr.  v.  O.,  dat  men  den  eenvoudigen  leek  het  ge- 
loof aan  God  op  zijn  woord  niet  mag  ontnemen. 

Ik  vraag  a)  waar  hoor  ik  God  iets  op  zijn  woord  verklaren? 

In  den  Bijbel.  Maar  de  Bijbel  (St.  I.)  is  geschiedboek  der 
goddelijke  openbaring,  dus  geschiedboek,  mededeeling ^  dat  God 
iets  op  zijn  woord  verzekerd  heeft.  Geloof  aan  den  Bijbel  is 
dus  geloof  aan  de  (menschelijke  of  goddelijke  ?)  verzekering  dat 
God  iets  op  zijn  woord  verzekert. 

Is  die  verzekering  menschelijk,  waarom  verdient  zij  geloof? 

Is  zij  goddelijk,  wie  geeft  dan  de  verzekering,  dat  de 
verzekering,  dat  God  iets  op  zijn  woord  verzekert,  waar- 
heid bevat? 

Is  de  uitdrukking.  God  te  gelooven  op  zijn  woord ^  op  den 
Bijbel  toegepast,  niet  zonder  beteekenis,  behelst  zij  niet  eene 
illusie?  Berust  zij  niet  op  eene  gevaarlijke  woordspeling?  Men 


428  NOO  IETS   OYER   GEZAQ  IN   ZA.KE   DER   GODSDIENST. 

spreekt  eerst  van  den  Bijbel  in  oneigenlijken  zin  als  woord  Gods  ^) 
en  vraagt  ons  dan:  Gelooft  gij  God  niet  op  zijn  woord? 

Ik  wenschte  wel  dat  Dr.  v.  O.  dit  kon  toestemmen,  en  dat 
alle  voorstanders  van  het  autoriteitsbeginsel  eene  naauwlettende 
analyse  maakte  van  hun'  psychologischen  toestand ,  wanneer  zij 
gelooven.  Zou  men  dan  niet  in  ernst  tot  dit  besluit  moeten 
komen,  dat  wij  wel  degelijk  God  op  zijn  woord  gelooven,  nl. 
wanneer  wij  door  de  stem  in  ons  hart  Gods  woord  vernemen. 
Zou  het  geloof,  dat  God  eischt,  niet  zijn  een  vertrouwen,  dat  de 
inspraak  van  ons  door  Gods  geest  geheiligd  en  gereinigd  hart  de 
uitspraak  is  van  God  en  werd  de  Gods  openbaring  aan  de  Godsman- 
nen  des  O.  en  N.  Verbonds  wel  op  eene  andere  wijze  aan  hen 
duidelijk  dan  juist  wederom  door  de  inspraak  van  hun  door 
den  h.  G.  gereinigd,  verlicht  en  geheiligd  harte?  Dat  de  h.  G. 
zich  nu  niet  op  bovennatuurlijke  wijze,  maar  door  middel  van 
den  Bijbel  aan  ons  hart  mededeelt,  leert  de  ervaring.  De  Bij- 
bel is  dan  het  middel,  waardoor  de  magnetische  kracht,  anders 
gezegd  het  godsdienstig,  het  geestelijk  levensbeginsel  in  mijn 
hart  opgewekt  en  onderhouden  wordt. 

Tot  den  ongeloovige  zouden  wij  dus  niet  zeggen:  Zie  hier 
den  Bijbel,  begin  nu  met  dien  op  gezag  aan  te  nemen,  maar 
ik  zou  hem  zeggen,  zie  hier  den  Bijbel,  lees  den  Bijbel,  her- 
lees, bestudeer,  overpeins  dien  Bijbel,  of  God  gave  dat  door 
het  contact  van  den  Bijbel  met  uw  hart  het  geestelijk  leven  in 
u  ontkiemen  mogt. 

Nog  eene  opmerking.  Dr.  v.  O.  zou  tot  beslechting  van  den 
strijd  des  noods  er  in  bewilligen,  dat  men  het  woord  gezag  niet 
meer  bezigde.  Ik  zie  daartoe  geene  reden.  Gezag  duidt  na 
eenmaal  aan  (verba  valent  usu)  wat  Dr.  v.  O.  juist  omschrijft: 
regt  van  te  vorderen  onderwerping  des  verstands  aan  onbegre- 
pen en  met  het  verstand  strijdige  uitspraken.  Het  bestaan  van 
dat  regt  wordt  door  sommigen  beweerd.  Zoolang  men  dit  regt 
blijft  handhaven,  kan  men,  geloof  ik,  het  woord  gezag  blijven 
bezigen.  Ik  zou  wel  wenschen  dat  men  een  ander  woord  en 
daarmede  eene  andere  zaak  — juist  ter  vereffening  van  de  kwestie 
des  gezags  —  uit  onze  theologie  verbannen  kon:  ik  bedoel  het 
woord:  kanon. 


1)  Immers  men  moest  ook  volgens  Dr.  ▼.  O.  van  den  B\jbel  als  van  een  geschied- 
boek der  door  God  gesprokene  woorden  gewagen. 
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Ook  hieromtrent  eenige  vragen : 

Wat  beteekent  het  woord  kanon? 

Beteekent  het :  verzameling  van  goddelijke ,  onfeilbare  geschrif- 
ten? Wie  waarborgt  mij  dan  de  onfeilbaarheid  der  verzamelaars 
bij  de  vaststelling  dier  verzameling?  Bestaat  deze  waarborg  niet , 
wat  heb  ik  dan  aan  eene  verzameling  waarvan  mij  gezegd  wordt , 
dat  zij  is  eene  verzameling  van  onfeilbare,  goddelijke  geschrif- 
ten? Beteekent  het  verzameling  van  apostolische  geschriften? 
Waartoe  dan  niet-apostolische  opgenomen  ? 

Beteekent  het :  verzameling  van  door  de  kerk  algemeen  erkende 
geschriften,  hoe  vinden  dan  ook  zulke  boeken  er  eene  plaats  in, 
waarover  de  kerk  het  van  ouds  niet  eens  was? 

Beteekent  het  eindelijk :  verzameling  van  zulke  boeken ,  waarin 
wij  den  geest  Gods  zien  uitgedrukt,  waartoe  dient  dan  die  afgeslo- 
tene  verzameling  ?  Zou  ik  dan  dien  geest  daarin  niet  terugvinden , 
wanneer   die  boeken  juist  niet  tot  een  kanon  waren  vereenigd? 

Is   het   begrip  van  een  kanon  niet  een  zuiver  R.  C.  begrip? 

Een  kanon  heeft  gezag  of  heeft  geen  gezag. 

Heeft  een  kanon  geen  gezag,  dan  kan  ik  even  goed  een 
kanon  maken  als  een  ander,  dan  dient  een  kanon  nergens  toe. 

Heeft  een  kanon  gezag? 

Waarop  rust  dat  gezag? 

Op  dat  der  Bisschoppen,  der  kerk,  der  gemeente,  der  for- 
mulieren? Maar  is  dat  protestantsch  ? 

Heeft  men  het  ooit  in  het  hoofd  gekregen ,  voor  de  littera- 
tuur van  eenig  volk  een  kanon  van  klassieke  werken  te  maken  ? 
Weet  men  daarom  niet  wat  klassiek  is? 

Geef  de  litteratuur  van  het  joodsche  volk  in  haar  geheel. 
Het  bewustzijn  der  gemeente  zal  wel  stilzwijgend  uitmaken, 
wat  ook  hier  klassiek  mag  heeten. 

Niemand  meene  evenwel,  dat  onze  bestrijding  van  het  auto- 
riteitsbeginsel alleen  eene  logische  is,  daar  wij  zelven  de  eer- 
ste zijn  om  toe  te  geven,  ja  om  te  verklaren,  dat  onze  logische 
deductiën  volkomen  juist  zouden  kunnen  zijn  en  dat  de  vaak 
zoo  weinig  logische  werkelijkheid,  dat  de  ervaring  des  levens 
ons  wedersprak. 

Het  zij  ons  daarom  vergund  nog  van  een^  anderen  kant  den 
aanval  te  wagen. 

Is  de  handhaving  van  het  autoriteitsbeginsel  in  den  grond 
der  zaak  wel  iets  anders  dan  een  onbewust  scepticisme? 
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Wat  is  scepticisme?  Men  meent  gewoonlijk  dit  woord  te 
kunnen  vertalen  met  twijfelzucht.  Ik  geloof  dat  deze  vertaling 
niet  juist  is.     Om  deze  reden. 

Zonder  twijfelzucht  geen  ernstig  streven  naar  waarheid. 

Ware  nu  twijfelzucht  »=  scepticisme,  dan  zou  het  scepti- 
cisme de  basis  zijn  van  mijne  geheele  kennis.  —  Nu  is  het 
echter  juist  —  en  allen  komen,  geloof  ik,  hierin  overeen  — 
een  eigenaardig  kenmerk  van  het  scepticisme,  dat  het  volko- 
men onvruchtbaar  is  en  tot  niets  leidt.  Scepticisme  kan  dan 
nooit  de  basis  zijn  van  het  gebouw  mijner  kennis. 

Zou  dus  deze  bepaling  van  het  scepticisme  niet  de  ware  zijn? 
Scepticisme  is  de  zucht  om  te  twijfelen  aan  datgene  waaraan 
niemand  twijfelen  kan ,  zonder  zich  den  weg  tot  het  verkrijgen 
van  zekerheid  af  te  snijden. 

Deze  bepaling  maakt  natuurlijk  noodzakelijk  het  onderzoek 
naar  datgene,  waaraan  niemand  twijfelen  kan  zonder  zich  den 
weg  tot  het  verkrijgen  van  zekerheid  volkomen  af  te  snijden. 

Dat  onderzoek  is  niet  moeijelijk.  Het  verkrijgen  van  zeker- 
heid heeft  uit  den  aard  der  zaak  eene  allernoodzakelijkste,  eene 
volstrekt  onmisbare  voorwaarde. 

D.  i.  de  overtuiging  dat  men  zekerheid  verkrijgen  ian. 

Scepticisme  is  dus  eenvoudig:  twijfelen  aan  de  mogelijkhM 
van  zekerheid  te  bezitten. 

Scepticisme  is  derhalve  niet:  twijfelzucht  in  het  algemeen, 
maar  twijfelzucht  aan  eene  bepaalde  (hierboven  omschrevene)  zaak. 

Scepticus  is  mitsdien  hij,  die,  waar  hij  al  de  gegevens  be- 
zit die  hij  voor  het  zeker  zijn  aangaande  het  een  of  ander  vor- 
deren kan,  nogthands  niet  tot  zekerheid  komen  kan. 

Scepticisme  staat  nu ,  krachtens  onze  bepaling ,  lijnregt  tegen- 
over geloof. 

Immers  is  geloof  niet  anders  dan  de  sprong,  dien  men  van  eene 
door  bepaalde  en  voldoende  gegevens  verkregene  waarschijnlijk- 
heid maakt  tot  het  aannemen  der  zekerheid  van  eene  zaak. 

Hiermede  hangt  zamen,  dat  de  wereld  buiten  ons  nooii  iets 
anders  dan  losse  waarschijnlijkheid  geven  kan.  Iets  (wij  om- 
schrijven het  niet)  iets  in  ons  verheft  die  van  buiten  af  gecon- 
stateerde waarschijnlijkheid  tot  zekerheid. 

Ik  zie  a  bijv.  Dat  ik  a  zie,  leert  mij  de  wereld  buiten  mij 
niet.  De  wereld  buiten  mij  leert  mij  eenvoudig,  dat  de  indruk 
door  de  vooronderstelde  a  op  mijn  oognet  te  weeg  gebragtalle 
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overeenkomst  heeft  met  den  indruk  vroeger  doora  op  mijnoog*- 
net  gemaakt.  De  buitenwereld  geeft  mi)  dus  twee  (of  meer) 
indrukken  die,  te  zamen  gevoegd,  de  hooge  waarschijnlijkheid 
voor  mij  constateeren  dat  de  persoon,  thands  door  mij  gezien, 
a  is.  Zeg  ik  nu:  niet,  deze  persoon  schijnt  a  maar  zeg  ik: 
deze  persoon  ia  a,  dan  heb  ik  zelf  iets  gevoegd  bij  hetgeen 
de  wereld  buiten  mij  mij  gaf  en  leerde,  nl.  het  geloof,  de 
overtuiging  aangaande  de  zekerheid,  dat  die  persoon  a  is. 

Deze  stelling  wordt  niet  omvergeworpen  door  de  beweering, 
dat,  wanneer  ik  a  zie,  ik  mij  zeer  goed  bedriegen  kan  en  a  toch  niet 
a  kan  zijn.  Want  dit  wil  alleen  zeggen,  dat  ik  de  buitenwe- 
reld niet  aandachtig  genoeg  heb  gadegeslagen  om  te  zien  of 
de  waarschijnlijkheid  indedaad  zoo  groot  was,  als  ik  haar  meende 
te  zijn.  Laat  mij  nu  dat  orgaan  des  geloofs,  d.  i.  het  middel, 
in  mijn  geest  aanwezig,  waardoor  ik  deze  waarschijnlijkheid 
bij  mijzelven  tot  zekerheid  verhef,  een  jury  noemen,  dan  wordt 
de  buitenwereld  eene  verzameling  van  getuigen.  Nu  zal  het 
getuigenverhoor  zoo  naauwkeurig,  zoo  naauwgezet,  zoo  aan- 
dachtig, zoo  langdurig  moeten  zijn  als  noodzakelijk  is,  maar 
dat  getuigenverhoor  zal  op  zich  zelf  de  jury  nooit  iets  verder 
brengen  dan  tot  het  vaststellen  van  hooge  waarschijnlijkheid. 
De  moreele  convictie  is  volstrekt  onmisbaar  om  de  jury  tot  het 
aannemen  van  zekerheid  te  brengen.  Waar  deze  moreele  con- 
victie ontbreekt  ia  zekerheid  volstrekt  onmogelijk. 

Is  dit  zoo,  dan  volgt  hieruit  van  zelf  dat  het  aannemen  van 
zekerheid  op  autoriteit  (onbewust)  scepticisme  is.  Immers  is 
de  autoriteit  ook  een  feit  buiten  ons^  een  feit  dat  de  buiten- 
wereld ons  oplevert.  Bij  mijn  getuigenverhoor  zal  ik  dus,  onder 
vele  getuigen,  ook  de  autoriteit  (kortheidshalve  bedien  ik  mij 
van  de  uitdrukking)  moeten  hooren.  Gesteld  echter:  de  auto- 
riteit aangaande  eene  zaak  is  de  eenige  getuige,  dien  ik  hooren 
kan,  dan  zal,  volgens  mijne  hierboven  toegelichte  theorie,  deze 
getuige  mij  nooit  iets  meer  dan  hooge  waarschijnlijkheid  kun- 
nen geven.  Beweer  ik  nu  dat  de  autoriteit  de  eenige  grond  is 
mijner  zekerheid,  dan  heb  ik  (onbewust)  zekerheid  verlaagd  tot 
hooge  waarschijnlijkheid,  en  waarom  deed  ik  dat?  Omdat  ik 
(wederom  onbewust)  bij  mij  zelven  zeide:  het  verkrijgen  van 
zekerheid,  in  dezen,  is  onmogelijk  m.  a.  w.  omdat  ik  scep- 
ticus was. 

Het  eenige  onderscheid  tusschen  den  zoogenaamden  scepticus 
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en  den  autoriteitsman  (die  nl.  wezenlijk  antoriteitsman  is)  kan 
niet  anders  dan  hierin  gelegen  zijn,  dat,  terwijl  beide  slechts 
door  het  getuigenverhoor  der  zinnelijk-waameembare  bnitenwe- 
reld  tot  hooge  waarechijitHjkheid  kwamen,  de  scepticus  opregt 
genoeg  was  te  zeggen:  nu  heb  ik  ook  nietê  anders  dan  hooge 
waarschijnlijkheid,  terwijl  de  autoriteitsman  de  waarschijnlijkheid 
die  hij  bezit,  zekerheid  noemt.  Wilde  hij  echter  zijn  begrip  van 
zekerheid  ontleden,  zoo  zon  hij  altijd  weer  tot  eene  bepaling 
daarvan  moeten  komen,  die  volstrekt  gelijk  was  aan  die  van 
waarschijnlijkheid. 

Noemen  wij,  om  de  zaak  nog  meer  te  verduidelijken,  noe- 
men wij  de  argumenten,  die  bijv.  den  moord  van  Willem  I  hoogst 
waarschijnlijk  maken  a,  b,  c,  d  en  noemen  wij  het  autoriteits- 
argument dat  de  onbevlekte  ontvangenis  hoogst  waarschijnlijk 
maakt  A,  dan  is,  ten  opzigte  van  het  resultaat  (het  aannemen 
van  hooge  waarschijnlijkheid)  a  +  b-4-c-f-d  =  A.  Wordt 
nu  van  A  op  zich  zelf  beweerd,  dat  het  zekerheid  geeft,  dan 
moeten  a  +  b  -h  c  +  d  ook  zekerheid  geven ;  a  -h  b  +  c  +  d 
kunnen  echter  (zie  onze  vroegere  redeneering  over  het  getui- 
genverhoor) nooit,  zonder  een  bijkomend  iets,  zekerheid  geven, 
ergo:  A  geeft  ook  geen  zekerheid.  A,  dat  hier  het  gezag  ver- 
tegenwoordigt staat  als  factor  mijner  kennis  volkomen  gelijk 
met  a  -f-  b  -h  c  4-  d  (de  argumenten  voor  Willems  moord). 
De  hoogste  plaats  die  eene  autoriteit  inneemt  is  die  van  ge- 
tuige in  de  zaak  te  zijn.  Als  getuigen  zijn  a,  b,  c,  d,  aan 
mijne  kritiek  onderworpen,  ergo  is  A  het  ook.  A  kan  dus 
wel  factor  maar  nooit  grondslag  mijner  zekerheid  zijn. 

Wij  keeren  ten  slotte  tot  Dr.  v.  Oosterzee^s  handhaving  van 
het  gezag  terug,  en  meenen  wezenlijk  dat  hij  ons  zelf  nog  een 
argument  tegen  hem  in  handen  geeft: 

V.  O.  schrijft  (pg.  64):  "Dit  willen  wij,  dat  bij  eiken  twist 
van  hetgeen  de  rede  des  éénen  dus,  en  die  des  anderen  anders 
begrijpt,  het  woord:  "daar  staat  geschreven ,^^  (of,  wil  men 
liever,   daar   is  gezegd)  de  hoogste  scheidregter  blijven  zal. 

In  deze  vrijwillige  substitutie  van  "daar  is  gezegde  door  "daar 
18  geschreoen^  ligt,  dunkt  mij,  alle  onze  kracht.  Heeft  God  iets 
gezegd  dan  buig  ik  mij ,  maar  hoe  kom  ik  dat  te  weten  ?  Door 
dat  geschreven  is  dat  het  gezegd  is.  Voor  dat  ^^ geechreven^ 
kan  Dr.  v.  O.  evenmin  als  iemand  anders  buigen ,  want  ook  hij 
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zal  toegeven  dat  men  onderzoeken  moet,  of  hetgeen  gemeld 
wordt  waarheid  behelst.  Waar  nu  het  onderzoek  begint,  ver- 
liest het  autoriteitsbeginsel  zijn  kracht.  Ik  meen  dus  dat  men 
volstrekt  niet  schrijven  kan:  ''daar  staat  geschreven,  of^  wil 
men  liever:  daar  is  gezegd ,^^  want  tnsschen  ^^ geschreven  dat  er 
gezegd  ie'"  en  ^ gezegd'*^  ligt  eene  zeer  wijde,  een  vaak  onover- 
komelijke klove;  te  meer,  daar  wij  nooit  uit  kunnen  maken  of 
iets  werkelijk  woord  Gods  is  tenzij  het  in  ons  hart  en  gewe- 
ten weerklank  vinde. 

Zouden  wij  nu,  op  theologisch  gebied,  waar  zooveel  anarchie 
heerscht,  niet  aangaande  het  goed  regt  van  het  antoriteitsbe- 
ginsel  volkomene  zekerheid  hebben  en  zeggen  mogen,  dat  dit 
goed  regt  niet  bestaat? 

A.  P. 


I.  Jg.  80 
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In  een  onlangs  uitgekomen  werk  van  Prof.  Hoekstra  over: 
** Vrijheid  in  verband  roet  zelfstandigheid»  zedelijkheid  en  zon- 
de" * —  een  boek,  waarvoor  wij  den  Hoogleeraar  met  geheel  ons 
hart  dank  weten  en  waarop  wij  later  uitvoerig  hopen  terug  te 
komen  —  lezen  wij  de  volgende  zinsnede: 

'^Het  kan  niet  anders  of  de  verschillende  beantwoording  van 
dit  gewigtig  vraagstuk  (der  menschelijke  vrijheid)  moet  den 
meest  beslisten  invloed  oefenen  op  onze  beschouwing  van  zonde 
en  schuld  der  zonde,  en  reeds  om  deze  reden  op  onze  denk- 
beelden omtrent  den  aard  en  de  noodzakelijkheid  van  vergeving, 
verlossing,  wedergeboorte,  geloof,  regtvaardiging , heiligmaking, 
werking  des  H.  G.,  omtrent  de  leer  der  laatste  dingen ,  eeuwig- 
heid der  straffen  of  apokatastase ,  ja  omtrent  het  wezen  der 
godsdienst  zelve  wier  hoogste  en  heerlijkste  openbaring  de  zede- 
lijke wereldorde  is^^ 

Wij   trekken  uit  deze  uitspraak  dit  gevolg: 

Hangt  het  probleem  der  vrijheid  met  ons  Godsbegrip  ten 
naauwste  zamen,  dan  brengt  het  statu  quo  van  dit  probleem 
ook  noodzakelijk  een  statu  quo  van  ons  Godsbegrip  mede. 

M.  a.  w.  moet  de  anthropologie  de  voorname  grondslag  zijn 
onzer  theologie,  dan  kan  bij  den  treurigen  toestand,  waarin 
onze  anthropologie  verkeert,  onze  theologie  er  niet  zeer  bloeijend 
uitzien. 

Deze  gevolgtrekking  is  door  velen  gemaakt,  maar  heeft  bij 
hen  alleen  gestrekt  om  hen  dan  ook  de  anthropologische  basis 
voor  ons  Godsbegrip  geheel  en  al  te  doen  verwerpen.  Zij  heb- 
ben dientengevolge  de  zaak  omgekeerd  en  gezegd :  Wij  moeten 
niet  uit  de  anthropologie  tot  de  theologie  redeneeren  maar  van 


ONS   GODSBEGRIP.  435 

de  theologie  tot  de  anthropologie ,  m.  a.  w.  niet  van  het  eindige 
opklimmen  tot  de  kennis  van  het  oneindige,  maar  van  het  on- 
eindige afdalen  om  dan  het  eindige  te  leeren  kennen  en  begrijpen. 

Dit  klinkt  schoon  maar  is  eenvoudig  ondoenlijk.  Het  bewijs 
voor  deze  stelling  ligt  voor  de  hand.  Wie  uit  de  theologie 
tot  eenig  gebied  der  menschelijke  wetenschap  besluiten  trekt, 
vervalt  steeds  en  onvermijdelijk  tot  tastbare  en  door  hem  zelven 
erkenbare  dwalingen. 

Voor  het  bewijs  dezer,  in  onzen  tijd  niet  genoeg  te  herha- 
len stelling,  levert  Prof.  Hoekstra  in  zijn  aangehaald  werk, 
menige  onschatbare  en  afdoende  bijdrage.  Wij  vermelden  er 
eenigen. 

Het  eigenlijke  zwaartepunt  der  aprioristische  bestrijding  van 
de  menschelijke  vrijheid  is  vooral  te  zoeken  in  de  toepassing  van 
de  leer  der  goddelijke  eigenschappen  op  ons  vraagstuk.  Die 
bestrijding  zelve  komt  hierop  neder,  dat  eene  consequente  ont- 
wikkeling van  het  Grodsbegrip  volstrekt  geene  plaats  overlaat 
voor  iets  toevalligs  en  alzoo  ook  niet  voor  eenige  eigenlijk  ge- 
zegde vrijheid  der  schepselen.  Op  dit  gebied  beweegt  zich  de 
groote  kerkelijke  strijdvraag  van  pelagianisme  en  augustinianisme. 

Eene  der  meest  populaire  pogingen  om  de  menschelijke  vrij- 
heid met  Gods  absolute  eigenschappen,  met  zijn  alles  omvattend 
bestuur  en  zijne  heiligheid  in  overeenstemming  te  brengen,  be- 
staat hierin  dat  men  zijne  toevlugt  neemt  tot  de  onderscheiding 
tusschen  dadelijk  determineeren  en  tgülaten.  Men  kwam 
daartoe  door  deze  of  soortgelijke  redeneering. 

't  Is  onmogelijk  dat  iets  geschieden  kan,  dat  bepaald  tegen 
den  wil  van  God  is.  Toch  is  het  ook  onmogelijk  dat  de  zonde 
door  God  zou  gewild  zijn;  want  de  zonde  is  vijandschap  tegen 
God  en  God  kan  niet  iets  willen,  waarvan  Hij  zelf  verklaart 
dat  Hij  er  on  verander!  ijken  afkeer  van  heeft.  Is  het  echter  de 
bepaalde  wil  van  God,  dat  zijne  zedelijke  schepselen  hem  in 
waarheid  zullen  liefhebben  dan  ook  moet  Hij  voor  den  mensch 
de  mogelijkheid  laten  om  hem  niet  lief  te  hebben.  Zoo  kan 
God  den  mensch  de  mogelijklieid  om  te  zondigen  niet  willen 
ontnemen,  omdat  deze  mogelijkheid  de  onmisbare  voorwaarde 
tot  vrije  liefde  of  tot  zedelijkheid  is.  Hoewel  nu  tegen  den 
wil  van  God  die  mogelijkheid  der  zonde  tot  werkelijkheid  ge- 
worden is,  zoo  mag  men  daarin  toch  in  het  allerminst  geene 
beperking   van   de  goddelijke  almagt   zien.     Immers   God   kan 
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het  kwade  wel  verhinderen,  indien  Hij  dat  wil,  maar  Hij  wil 
het  niet  om  reeds  genoemde  reden.  God  bewerkt  evenwel  het 
kwade  niet  maar  Hij  laat  het  alleen  toe.  Dat  Hij  het  toelaat 
is  enkel  en  alleen  omdat  Hij  het  wil  toelaten,  zoodat  ten  slotte 
de  wil  van  God  alles  zonder  onderscheid  omvat,  zoowel  hetgeen 
Hij  zelf  werkt  als  hetgeen  Hij  toelaat. 

Het  onhoudbare  dezer  onderscheiding  springt  in  het  oog. 
Immers  dat  God  het  kwade  toelaat,  is  ot  Yohireki  noodzakelyk 
of  het  is  eene  vrije  daad  Gods.  Is  het  noodzakelijk,  dan  kan 
God  zonder  zijn  wereldplan,  hetwelk  de  noodzakelijke  openba- 
ring van  zijn  wezen  is,  op  te  geven ,  het  kwade  niet  verhinderen 
en  indien  God  volstrekt  noodzakelijk  iets  toelaten  moet  wat 
met  zijne  heiligheid  in  strijd  is,  dan  moet  men  de  absoluut- 
heid van  Gods  willen  en  werken  laten  varen.  Is  het  echter  eene 
vrije  daad  Gods,  zoo  dat  God  zonder  zijn  wereldplan  te  ver- 
anderen het  kwade  ook  niet  toelaten  kon,  dan  houdt  God  op 
heilig  te  wezen:  want  hij  laat  toe  dat  zijne  schepselen  zich  in 
de  zonde  en  ellende  storten  hoewel  hij  zulks  verhinderen  kan. 
Nn  kan  men  wel  zeggen:  "het  scheppen  van  redelijke  wezens 
veronderstelt  dat  zij  hunne  vrijheid  kunnen  gebruiken;"  maar 
dat  brengt  ons  volstrekt  niets  verder  omdat  Gods  vrijmagtige 
wil  toch  een  openbaring  is  van  Gods  wezen  en  God  onmogelijk 
iets  anders  kan  willen  dan  wat  Hij  overeenkomstig  zijn  wezen 
werkelijk  gewild  heeft. 

Neemt  men  alzoo  de  leer  der  meuschelijke  vrijheid  aan,  dan 
moet  men  toestemmen  dat  de  leer  van  Gods  almagtige  en  regt- 
streeksche  werking  op  zedelijk  gebied  onhoudbaar  is,  zelfs  ten 
aanzien  van  het  zedelijk  goede.  Want  almagtig  het  zedelijk 
goede  te  kunnen  werken ,  dat  is  juist  almagtig  het  zedelijk 
kwade  te  kunnen  verhinderen.  Beschouwt  men  de  toelating  als 
iets  negatiefs  (nl.  dat  God  gewild  heeft  een  niet-willen  verhin- 
deren van  het  kwade)  zoodat  zij  eerst  daar  begint  waar  de  al- 
magtige werking  van  het  goede  ophoudt,  dan  wordt  toch  dat 
toelaten  een  werkelijk  willen  van  Gods  zijde. 

Niet  veel  gunstiger  (gaat  Prof.  H.  voort)  kunnen  wij  oor- 
deelen  over  de  meening,  volgens  welke  men  tusschen  de  god- 
delijke voorwetenschap  en  de  goddelijke  voorbeschikking  onder- 
scheidt. Deze  laatste,  men  beweert  zulks,  heft  alle  meuschelijke 
vrijheid  op;  maar  men  ziet  niet  in,  hoe  de  goddelijke  voorweten- 
schap  en   de  meuschelijke  vrijheid  in  tegenspraak  zouden  zijn; 
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immers,  om  de  woorden  van  Origenes  (Comm.  in  Gen.  III.) 
te  bezigen,  de  daad  geschiedt  niet  omdat  zij  vooruit  geweten 
wordt,  maar  zij  wordt  vooruit  geweten,  omdat  zij  geschieden 
zou.  Het  weten  van  eene  vrije  daad,  voegen  anderen  in  na- 
volging van  Twesten  (Dogm.  IL,  p.  54)  er  bij,  maakt  haar 
niet  noodzakelijk  omdat  wij  haar  weten:  evenmin  de  vrije  daad 
die  geschieden  zal^  omdat  God  haar  weet.  Zij  vergeten  dat 
weten  alleen  mogelijk  is  bij  volstrekte  en  onveranderlijke  zeker- 
heid; die  volstrekte  zekerheid  heeft  ook  de  vrije  liaad  als  zij 
eens  geschied  is,  juist  omdat  zij  geschied  is:  de  toekomstige 
daad  kan  haar  alleen  hebben,  wanneer  zij  even  stellig  en  on- 
veranderlijk zeker  is  als  de  voorbijgegane,  d.  i.  wanneer  zij 
haren  noodzakelijken  grond  heeft  in  het  wezen  of  den  toestand 
van  den  mensch  zoo  als  hij  tegenwoordig  is,  of  in  den  loop 
der  dingen.  Wat  God  zeker  weet,  moet  zeker  zijn;  ware  het 
niet  zeker,  zoo  zou  God  het  anders  weten  dan  het  is,  m.  a.  w. 
hij  zou  het  niet  weten:  en  is  het  zeker  dan  valt  alle  vrijheid 
weg.  De  eenvoudige  vraag:  kan  ik  anders  handelen,  dan  God 
weet  dat  ik  handelen  zal?  doet  ons  terstond  gevoelen  d»t  de 
onderscheiding  van  absolute  voorwetenschap  en  absolute  voor- 
beschikking een  louter  dialektische  beteekenis  heeft,  aangezien 
juist  de  volstrekte  zekerheid  van  de  wilsbepaling  eer  zij  ge- 
schied is,  hare  vrijheid  opheft,  terwijl  zij  —  want  de  inhoud 
van  Gods  voorwetenschap  is  ons  vóór  de  handeling  verborgen  — 
alleen  ruimte  voor  eene  zekere  inbeelding  dat  wij  vrij  gehandeld 
hebben,  overlaten  zou. 

De  consequentie  laat  geen  derde  toe  bij  dit  alternatief:  bf 
absolute  praedestinatie  en  alleen  krachtens  deze  absolute  voor- 
wetenschap; bf  vrijheid  van  wil,  maar  dan  ontkenning  niet  al- 
leen van  de  eerste  maar  evenzeer  van  de  laatste. 

Nog  schrijft  Prof,  H:  Ook  heeft  men  gesproken  van  godde- 
lijke zelfbeperking;  o.  a.  spreekt  de  Hoogl.  Hofstede  de  Groot 
en  zij  die  overigens  de  groningsche  rigting  het  scherpst  ver- 
oordeelen,  van  zelfbeperking  of  zelf  begrenzing  Gods,  zoowel 
wat  zijne  magt  als  zijne  wetenschap  aangaat. 

God,  beweeren  zij,  heeft  zedelijke  wezens  geschapen,  met 
vrijheid  toegerust.  Daardoor  heeft  hij  vrijwillig  zijne  magt  en 
wetenschap  beperkt;  want  de  vrijheid  van  eindige  wezens  ware 
onmogelijk  bij  absolute  voorkennis  en  absolute  werking  der  al- 
magt  Gods. 
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Dit  laatste  is  volkomen  waar ;  maar  wij  vragen  hun :  was  het 
scheppen  van  zulke  wezens  eene  daad  van  loutere  willekeur? 

Neen,  antwoorden  zij,  willekeur  is  er  in  God  niet,  maar  het 
was  toch  eene  daad  zijner  vrijheid. 

Dus  had  God  die  daad  ook  kunnen  nalaten  indien  hij  ge- 
wild had? 

Ongetwijfeld  ! 

Maar  hoe  kon  God  dat  ook  willen?  God  wil  alleen  wat  met 
zijn  heilig  en  volmaakt  wezen  overeenkomt,  maar  dat  wil  hij 
ook  noodzakelijk,  ja  juist  daarin  bestaat  zijne  vrijheid  die  even- 
zeer met  allen  dwang  onvereenigbaar  als  zij  met  volstrekte  in- 
nerlijke noodzakelijkheid  identisch  is. 

Is  de  zoogenaamde  zelfbeperking  in  Gods  wezen  gegrond  dan 
is  zij  beperktheid.  Nu  is  eene  wezensverandering  in  den  onver- 
anderlijke eene  ongerijmdheid.  Zelfbeperking  is  dus  geene  daad 
van  God  in  dien  zin  dat  de  vroeger  onbeperkte  nu  op  eens, 
zij  H  ook  vrijwillig,  beperkt  geworden  is,  maar  zij  moet  als 
eene  eeuwige  daad  Gods  gedacht  worden,  waardoor  zelfbeper- 
king noodzakelijk  in  beperktheid  overgaat. 

Zoo  is  dan  reeds  het  begrip:  zelfbeperking  van  almagt  of 
'alwetendheid,  eene  tegenstrijdigheid  met  zich  zelf.  Almagt  is 
toch  niet  het  vermogen  waardoor  God  alles,  maar  alleen  waar- 
door hij  dat  alles  kan  doen  wat  hij  wil  of  willen  kan.  Het  is 
bijv.  ongerijmd  is  te  meenen,  dat  God  krachtens  zijne  almagt 
zondig  zou  kunnen  handelen. 

En  wat  de  voorwetenschap  betreft  —  om  vrijwillig  zich  in 
eenige  zaak  te  beperken,  moet  men  haar  eerst  bezitten.  Heeft 
God  dus  een  deel  zijner  voorwetenschap  uitgewischt?  Maar 
al  ware  dat  zoo,  wat  baatte  het?  Is  het  eens  geweten,  ja  is 
het  weetbaar,  dan  is  daardoor  de  vrijheid  van  wil  opgeheven. 

Al  deze  pogingen  tot  overwinning  der  tegenspraak,  brengen 
ons  niets  verder;  zij  versterken  ons  slechts  in  de  overtuiging) 
dat  menschelijke  vrijheid  en  absoluutheid  der  eigenschappen 
Gods  begrippen  zijn,  waarvan  het  eene  het  andere  buitensluit 
en  dat  er  alzoo  aan  het  bekende  woord  cadit  homo  providentia 
Dei  sic  ordinante  sed  suo  vitio  cadit  (de  mensch  zondigt  naar 
de  ordening  van  Gods  voorzienigheid  en  tevens  door  eigen 
schuld)  geen  gezonde  zin  te  geven  is. 

Nu  kan  men  wel  zeggen  met  Quenstedt:  wat  God  werkt  en 
wat    de   mensch  werkt  zijn  geenszins  twee  onderscheiden  werk- 
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zaamheden :  maar  eene  ondeelbare  zoodat  de  daad  tot  stand  komt 
niet  door  God  alleen  noch  door  het  schepsel  alleen,  ook  niet 
ten  deele  door  God,  ten  deele  door  het  schepsel,  maar  door 
eene  en  dezelfde  ondeelbare  werkzaamheid  van  God  en  het  schep- 
sel; en  wel  in  dien  verstande,  dat  de  goddelijke  werking  even- 
min aan  de  menschelijke  voorafgaat  als  op  haar  volgt:  want 
ssij  is  eene  zoodanige  handeling,  die  innig  in  de  handeling  van 
het  schepsel  besloten,  ja  dezelfde  handeling  als  die  van  het 
schepsel  is;  of  nog  duidelijker  met  Scholten:  De  zedelijkheid 
(het  geloof)  is  niet  het  werk  des  menschen  zonder  God  (pela- 
gianisme),  ook  niet  het  werk  van  God  zonder  den  mensch  (over- 
dreven augustinianisme) ;  ook  niet  voor  een  gedeelte  Gods  werk; 
voor  een  gedeelte  's  menschen  werk  (seraipelagianisme,  syner- 
gisme,  armiuianisgne) ,  maar  evenzeer  geheel  en  al  het  werk  van 
menschelijke   vrijheid    en  zelfstandigheid  als  geheel  en  al  Gods 

werk   en   gave.     (Scholten   t.   a.  p.  p.  474 — 475).     Maar 

laat  zich  daarbij  wel  iets  denken,  tenzij  men  de  twee  begrip- 
p^i :  menschelijke  vrijheid  en  Gods  werk,  als  identisch  beschouwt 
en  alzoo  het  onderscheiden  persoonlijk  bestaan  van  God  en  de 
menschen  wereld  opheft.  Doet  men  dat  niet,  zoo  vraag  ik,  heeft 
men  dan  wel  iets  meer  dan  klanken? 

Maar,  antwoordt   men,  voor  God  bestaat  geen  tijd. 

Is  dat  zoo,  welnu  van  eene  t70(?rwetenschap  waarbij  men  het 
begrip  voor  wegdenken  moet  {voor  is  toch  vroeger,  is  een  begrip 
dat  tot  den  tijd  behoort)  laat  zich  geen  denkbeeld  vormen,  en 
uit  een  begrip  hetwelk  wij  ons  volstrekt  niet  kunnen  denken, 
kunnen  wij  toch  niet  voegzaam  gevolgtrekkingen  afleiden.  Maar 
wat  wil  men  als  men  zegt :  Yoor  God  is  geen  tijd  P  Misschien 
dit :  Yoor  God  is  geene  toekomst  en  geen  verleden  maar  alleen 
een  heden,  Hij  leeft  in  een  eeuwig  heden.  Ik  hoor  het,  maar 
begrijp  er  niets,  volstrekt  niets  van.  Heden  (of  men  moet  we- 
der eene  andere  beteekenia  van  dit  woord  bedoelen  dan  de  ge- 
wone, menschelijke)  heden  is  de  ondeelbare  grens  van  verleden 
en  toekomend,  en  de  grens  bestaat  slechts  aan  het  gebied  waar- 
van het  de  grens  is,  namelijk  aan  den  tijd.  Is  er  dus  voor 
Hem  geen  verleden  en  geen  toekomend,  dan  is  er  ook  geen 
tegenwoordig ,  want  dit  laatste  behoort  evenzeer  tot  den  tijd  als 
verleden  en  toekomend  9  en  God  wordt  alzoo  het  abstrakte  zijn , 
de  idee. 

Tijd  is  niet  alleen  een  vorm  van  ons  denken  maar  ook  van 


440  ONS   GODSBEGRIP. 

het  werkelijk  bestaan  der  dingen ,  wat  te  onregt  door  Kant  ge- 
loochend is.  Nu  vraag  ik:  heeft  God  juiste  of  onjuiste  denk- 
beelden van  de  wereld?  Natuurlijk  juiste I  Welnu  dan  moet  er 
voor  de  aanschouwing  van  God  ook  tijd  bestaan,  anders  zou 
God  zich  de  wereld  anders  voorstellen  dan  zij  werkelijk  is. 
Ziet  God  het  toekomende  niet  vooruit  maar  tegenwoordig  (d.  i. 
niet  in  de  voorstelling,  maar  werkelijk  tegenwoordig,  gelijk 
bedoeld  wordt)  dan  ziet  Grod  de  wereld  anders  dan  zij  is  en 
dus  verkeerd,  behalve  nog  dat  eene  altijd  door  veranderende 
zaak  moeijelijk  tegelijk  in  alle  zijne  toestanden  tegenwoordig 
zijn  kan. 

Loochenen  wij  Gods  alwetendheid?  Neen,  maar  wij  looche- 
nen alleen  dat  wij  ons  van  die  alwetendheid  een  juist  denk- 
beeld  kunnen  vormen,  en  is  dat  waar.  dan  beweeren  wij  dat 
men  uit  eene  zaak  die  men  zich  niet  denken  kan  ook  volstrekt 
geene  gevolgtrekkingen  afleiden  mag,  indien  men  althands  niet 
tot  allerlei  begripsverwarringen  wil  vervallen.  —  Welk  menscb 
zal  het  immer  durven  wagen  om  te  bepalen  wat  al  of  niet  met 
de  goddelijke  alwetendheid  in  strijd  is,  zoolang  hij  belijden 
moet,  volstrekt  niet  te  begrijpen,  wat  eigenlijk  denken  of  weten 
is  in  een  wezen  als  de  Godheid? 

Tot  zoover  Hoekstra.  Ik  geloof  dat  verdere  bewijzen  on- 
noodig  mogen  heeten.  Onze  kennis  van  God  of  van  zijne 
eigenschappen  is  zoo  uiterst  gebrekkig,  dat  wij  uit  haar,  (uit 
het  onbekende)  nooit  kunnen  redeneeren.  Wij  kunnen  niets 
anders  kennen  dan  den  geopen baarden  God,  dus  den  God  die 
zich  tot  de  wereld  in  betrekking  heeft  gesteld  en  dus  niet 
God,  als  absoluut  wezen.  Wijsgeeren  en  godgeleerden ,  die  niets 
beter  te  doen  hebben,  mogen  zich  wel  vermaken  met  gedurig 
te  zeggen:  ^^De  rede  (of  ook  de  geheiligde  rede)  leert  dat  God 
zoo  en  zoo  is  of  handelt  enz.^*,  maar  aangezien  zij  niet  eenmaal 
met  de  rede  kunnen  bewijzen,  dat  God  bestaat  en  de  rede 
nooit  anders  dan  op  den  grondslag  der  ervaring  werken  kan, 
zoo  gelooft  niemand  hen  meer,  en  verdienen  zij  ook  geen  geloof. 
Ik  wenschte  wel  dat  de  ondragelijke  hoogmoed  voor  goed  werd 
vernietigd ,  waarmede  de  menscheu  spreken  over  God  en  het  god- 
delijke als  wisten  zij ,  door  bijzondere  gelegenheid  er  veel  meer 
van  dan  wij,  gewone  menschen.  Ziet  men  dan  niet  in  dat  op 
de  vraag  welke  zijn  de  eigenschappen  Gods,  in  absoluten  zin, 
hoegenaamd    geen   antwoord    kan    gegeven    worden?    Prof.   H. 
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kan  het  n  in  doen  zien.  De  vraag  wie  of  wat  is  God ,  is  voor 
den  grootsten  denker  een  vraag  die  hem  kan  doen  duizelen, 
maar  die  hij  nooit  oplost;  al  bestaat  de  wereld  nog  millioenen 
eeuwen,  altijd  zal  die  vraag  onoplosbaar  zijn,  maar  altijd  zal 
men  gelijk  ook  nu  tot  deze  vraag  moeten  komen :  hoe  heeft  God 
zich  geopenbaard?  Hetgeen  niet  anders  wil  zeggen  dan  dit: 
als  ik  de  wereld,  de  wereldgeschiedenis  en  bovenal  den  mensch, 
met  een  ontwikkeld  godsdienstig  gemoed  beschouw,  tot  welke 
stellingen  en  gevolgtrekkingen  gevoel  ik  mi]  dan  gerogtigd? 

M.  a.  w.  daar  is  wel  eene  religio  naturalis  maar  daar  is  geene 
theologia  naturalis,  alle  theologie  is  positiva  of  revelata.  Die 
theologia  revelata  is  echter  hoogst  onvolkomen^  ja  bepaalt  zich 
tot  zeer  weinige  trekken. 

Het  is  toch  duidelijk  dat  het  ons  niet  om  namen  maar.  om 
heldere  denkbeelden  te  doen  is.  Wanneer  nu  al  onze  begrip- 
pen aangaande  God  schipbreuk  lijden  op  de  resultaten  van  ons 
wereldonJerzoek ,  kunnen  die  begrippen  niet  veel  beteekenen. 
Zegt  men  evenwel:  de  begrippen  hebt  gij,  maar  gij  moogt  er 
geene  gevolgen  uittrekken,  dan  antwoord  ik  dat  een  begrip 
waar  niets  uit  volgen  mag  geen  begrip  is. 

Neem  de  absolute  eigenschappen  Gods  een  voor  een  en  gij 
kunt  er  geen  enkele  in  ernst  vasthouden,  zoodra  gij  een  blik 
slaat  op  de  wereld  en  wereldgeschiedenis. 

God,  bijv.  is  alwetend;  dus  weet  Hij  ook  wat  gebeuren  zal, 
dus  ben  ik  niet  vrij.  (Zie  boven). 

God  is  almagtig;  dus  kan  hij  ook  het  tegenstrijdige  doen, 
dus  zijn  er  geene  natuurwetten. 

Gk)d  is  alomtegenwoordig,  —  maar  waartoe  verder  gegaan. 
De  eigenschappen  van  God  zijn  of  religieuse  postulaten  en  heb- 
ben dan  ook  uitsluitend  religiense  waarde,  maar  worden  zij  op 
de  wetenschap  toegepast  dan  heoben  zij  geene  andere  dan  eene 
bloot  dialektisühe  beteekenis.  Het  ledige  begrip  van  het  hoogste 
zijn  hebben  wij,  hoe  dan  ook,  met  eenige  abstracte  algemeen- 
heden omhangen  en  dan  zeggen  wij :  Dit  is  nu  mijn  Godsbegrip. 

Het  eenig  logisch  juiste  Godsbegrip  is  het  akosmistische 
pantheïsme,  d.  i.  juist  dat  Gk>dsbegrip,  dat  alle  ware  godsdienst 
opheft. 

Het  is  niet  moeijelijk  de  reden  te  gissen  waarom  verschil- 
lende menschen  beweeren  een  volledig  en  onfeilbaar  Godsbegrip 
te   bezitten.     Sommigen   ontsteken   in  toom   wanneer  gij   hun 
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het  regt  ontzegt  om  een  Godsbegrip  aan  te  nemen,  waaruit 
eenig  gevolg  voor  de  waarneming  der  eindige  dingen  getrokken 
zou  kunnen  worden.  Geen  wonder.  Het  Godsbegrip  is  bij  zeer 
velen  een  achterdeur,  waardoor  zij  behendig  ontsnappen,  zoo 
menigmaal  gij  hun  het  onhoudbare  eener  redeneering  hebt  aan- 
getoond. Men  zegt  dan  gewoonlijk:  ja,  maar  mijn  Godsbegrip 
brengt  mée  of  eischt  enz.  terwijl  men  zeggen  moest:  wat  ik 
niet  bewijzen  kan  dat  gebeurd  is,  maar  waarvan  ik  toch  wel 
wenschte  dat  het  gebeurd  ware,  dat  schrijf  ik  aan  God  toe.  Nu, 
met  die  beweering  zou  ieder  vrede  kunnen  hebbeu,  alwéér  zoo 
Godsbegrip  een  bepaald  begrip  was  waaruit  noodwendige  gevol- 
gen voortvloeijen.  Thands  evenwel  kunnen  wij  die  bewering 
nooit  toestaan.  De  vraag  is  nooit:  wat  kan  of  wat  moei  God 
doen,  maar  wat  iee/l  God  gedaan  en  hoe  heeft  God  gehandeld. 
En  die  vraag  kan  door  geen  speculatie,  maar  slechts  door  de 
waarneming  der  wereldgeschiedenis  beantwoord  worden. 

Zoo  —  het  is  slechts  een  voorbeeld  —  roept  men  ons  toe: 
'^op  theïstisch  standpunt  moet  gij  van  de  premisse  uitgaan  dat 
wonderen  mogelijk  zijn."  Waarop  rust  die  beweering?  Op  de 
overtuiging  dat  een  theistisch  Godsbegrip  zulk  een  volledig  en 
juist  begrip  is  dat  men  daaruit  met  zekerheid  kan  afleiden :  God 
kan  wonderen  doen.  —  Hoe  zijt  gij  nu  aan  dat  Godsbegrip 
gekomen?  Hoe  komt  gij  aan  eenig  begrip?  Gij  kunt  uit  een 
begrip  nooit  een  grein  meer  halen,  dan  gij  er  zelf  in  gelegd 
hebt.  Met  welk  regt  hebt  gij  nu  in  het  Godsbegrip  de  mogelijk- 
heid gelegd  van  wonderen  te  doen?  Gij  antwoordt:  omdat  ik  ge- 
zien heb  dat  wonderen  gebeurd  zijn.  Te  regt,  maar  dan  is  de 
basis  niet  uw  Godsbegrip  maar  het  historische  feit:  een  wonder 
is  gebeurd.  Dat  nu  een  wonder  gebeurd  is,  dat  moet  gij  bewij- 
zen ,  (waarvoor  dan  weder  gelden  moge  de  in  Stuk  III  van  dit 
Tijdschrift  opgegeven  historisch-kritische  regel.)  M.  a.  w.  wat 
in  een  theïstisch  Godsbegrip  behoort  kan  alleen  de  openbaring 
Gods  n  leeren ,  a  priori  weet  gij  er  niets  hoegenaamd  van ,  daar 
de  rede  niet  anders  dan  een,  zij  het  ook  zeer  volledig,  instru^ 
ment  om  tot  kennis  te  geraken,  hieromtrent  niets  z^;  gij  hebt 
slechts  twee  bronnen  om  tot  kennis  te  geraken,  beide  van  zeer 
empirischen  aard,  het  geweten  (in  ruimeren  zin,  in  het  alge- 
meen ons  Godsgevoel)  en  de  wereld  buiten  ons;  het  geweten 
niet  slechts  van  mij  als  individu,  maar  van  alle  individuen,  en 
in  de  eerste  en  hoogste  plaats  dat  van  Christus. 
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Zoo  —  een  ander  voorbeeld  —  beweert  men  vaak  dat  uit 
een  theïstisch  Godsbegrip  het  bestaan  van  een  kanon  voortvloeit 
als  oufeilbaren  gids  op  den  weg  ten  hemel.  God  zal  den  mensch 
niet  aan  zich  zelven  hebben  overgelaten  enz.  Ook  hier  is  het 
weder  eerst  de  vraag:  bestaat  er  een  onfeilbare  gids;  zoo  ja, 
dan  kan  ik  zeggen  dat  het  tot  een  goed  Godsbegrip  behoort 
aan  te  nemen,  dat  God  ons  een  onfeilbaren  gids  schenkt  op  den 
weg  ten  hemel. 

In  't  kort,  ons  geweten,  ons  christelijk  godsdienstig  gevoel, 
(in  ruimeren  zin,  zie  boven)  postuleert  dat  God  bestaat,  dat 
God  alwetend,  alomtegenwoordig,  dat  God  liefde  is  enz.  Bij 
die  postulaten ,  bij  die  religieuse  waarheden  leeft  ons  hart  maar 
welke  conclusiën  uit  deze  gepostuleerde  waarheden  tot  de  ge- 
schiedenis der  wereld  kunnen  getrokken  worden,  dit  kunnen 
wij  slechts  uit  de  geschiedenis  zelve  weten.  Bijv.  God  regeert 
de  wereld:  Geloofswaarheid  of  postulaat  van  het  godsdienstig 
gevoel.  Hoe  God  de  wereld  regeert:  Vraag,  die  alleen  uit  de 
ervaring  kan  beantwoord  worden.  God  is  almagtig,  Geloofs- 
waarheid. Hoe  die  almagt  zich  vertoont:  Vraag,  waarop  slechts 
de  ervaring  antwoord  geeft.  Hieruit  blijkt  het  zinledige  van 
eenige  stellingen,  die  als  het  ware  gangbare  munt  zijn  gewor- 
den ,  en  waarvan  wij  hier  eenigen  willen  opnoemen : 

De  mensch  is  vrij ,  want  God ,  die  liefde  is ,  ,kan  den  mensch 
het  hoogste  goed,  de  vrijheid,  niet  onthouden  hebben. 

De  mensch  is  niet  vrij,  want  Gods  almagtige  wil  kan  door 
den  menschelijken  wil  niet  eeuwig  gedwarsboomd  worden. 

Wonderen  zijn  mogelijk,  «?fl«^  een  persoonlijk  God  moet,  wan- 
neer Hij  verkiest,  handelend  kunnen  ingrijpen  in  de  door  Hem 
zelven  vastgestelde  wetten. 

Wonderen  zijn  onmogelijk ,  want  Gods  wezen  is  onverander- 
lijk en  de  wetten,  die  Hij  vaststelt  behelzen  den  afdruk  van 
zijn  onveranderlijk  wezen. 

Daar  zijn  eeuwige  straffen ,  want  Gods  toom  tegen  de  zonde 
is,  gelijk  alle  zijne  eigenschappen,  eenwig. 

Daar  zijn  geene  eeuwige  straffen,  want  Gods  wereldplan  kan 
niet  voor  eeuwig  door  den  mensch  verijdeld  worden. 

Met  dat  sic  et  non  zou  men  lang  kunnen  voortgaan  en  al- 
zoo  op  den  index  plaatsen  alle  redéneeringen ,  steunende  op  een 
ioant^  dat  aan  het  op  zich  zelf  onbekende  Godsbegrip  ontleend  is. 

Onze  grondregel  luidt  dus,  dat  het  Godsbegrip  nooit  bij  de 
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behandeling  van  eenig  vraagstuk  uit  de  wereld  der  eindige  din- 
gen, ter  verklaring  mag  worden  ingeroepen,  om  de  eenvoudige 
reden,  dat  het  nooit  iets  verklaren  kan,  en  dat,  integendeel, 
slechts  de  wereld  der  eindige  dingen  de  verklaring  bevat  van 
de  openbaring  Gods,  aangezien  zij  die  openbaring  zelve  is. 

De  openbaring  Gods  evenwel  in  de  wereld  der  eindige  din- 
gen is  voor  onzen  beperkten  blik  uiterst  onvolledig.  Toont 
het  bloot-animale  leven  ons  al  Gods  wijsheid,  goedheid,  al- 
magt  enz.  de  redelijke  wereld,  met  haar  zonde  en  haar  onnae- 
telijk  lijden  —  ik  spreek  dit  echter  als  subjectieve  gewaarwor- 
ding —  zou  mij  dwingen  om  uit  te  roepen:  God  is  geen  liefde. 
Ook  berust  voor  mij  de  Leibnitziaansche  theodicee  op  egoïsti- 
sche oppervlakkigheid,  op  een  drijven  in  het  algemeene.  De 
Gandide  van  Voltaire  behelst  daarop  in  mijn  oog  een  meester- 
lijke, welverdiende  en  onwederlegbare  satire. 

Maar  hier  juist  rigt  zich  ons  oog  met  de  diepste  dankbaar- 
heid op  den  persoon  van  Christus.  Nu  God  mij  den  Christus 
heeft  geschonken,  moet  Hij  liefde  zijn.  Het  bestaan  van  Chris- 
tus is  een  ervaringsfeest  dat  mij  vreugdevol  doet  uitroepen: 
God  is  liefde  en  niemand  zal  ons  scheiden  van  de  liefde  Gods! 
Maar  nu  is  dan  ook  mijn  Godsbegrip  een  christelijk  Godsbe- 
grip. Het  christelijk  Godsbegrip  laat  de  absolute  idee  van  God 
aan  de  wijsbegeerte  over  en  houdt  zich  alleen  bezig  met  het 
denkbeeld  van  God  als  Va4er^  welk  denkbeeld  geen  absoluut-, 
maar  slechts  een  relatie-denkbeeld  is. 

Het  is  opmerkelijk  dat  in  den  laatsten  tijd,  ook  in  ons  Va- 
derland, de  vraag  al  duidelijker  begint  gesteld  en  haar  gewigt 
al  levendiger  begint  gevoeld  te  worden,  de  vraag:  welk  stand- 
punt is,  ook  in  de  Godgeleerde  wetenschap,  het  éénig  wettige, 
het  theologische  (supranaturalistische)  of  het  empirische  stand- 
punt? Prof.  Hoekstra  heeft  op,  in  mijn  oog  onwederlegbare 
wijze,  het  uitsluitend  regt  van  het  laatste  op  het  terrein  der 
psychologische  wetenschap  gehandhaafd,  Prof.  Opzoomer  deed 
zulks  reeds  vroeger  voor  onze  dogmatische  kennis,  in  zijne 
"Wetenschap  en  Wijsbegeerte."  Een  ander  heeft  getracht  het  zelf- 
de te  doen  voor  de  gewijde  historische  wetenschap.  Langzamer- 
hand alzoo  moge  zich  de  stervensure  van  het  supranaturalisme 
voorbereiden,  die  zonde  onzer  theologie,  die  zulk  eene  wijde  klove 
maakt  tusschen  het  liefderijk  Vader-  en  het  geloovig  kinderhart. 
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Mogt  slechts  aan  alle  halfheid  een  einde  komen  en  de  liefde 
tot  de  waarheid  zoo  aller  harten  doordringen,  dat  men  alle  men« 
schelijke  beweegredenen,  alle  menschen vrees,  alle  zedelijke  moe- 
deloosheid, alle  geestelijke  traagheid  vaarwel  zeide. 

Sints  Christus  gezegd  heeft:  Ik  ben  de  Waarheid,  is  Christus 
te  dienen  en  de  waarheid  te  dienen  één,  volstrekt  één. 

A.  P. 


*M**«#ktf*M*M«#«g 


VOORUITGANG. 


Wanneer  zich  eene  omkeoring  van  zaken  voorbereidt,  is  dit 
altijd  aan  onfeilbare  kenteekenen  zigtbaar.  Die  kenteekenen 
schijnen  zelfs  door  bepaalde  wetten  te  worden  beheerscht,  zoo- 
dat zich  juist  dezelfde  voorteekenen  vertoonen,  zoo  menigmaal 
eene  onikeering  van  zaken  ophanden  is.  Die  voorteekenen  zijn 
van  velerlei  aard.  Wij  willen  er  thands  één  noemen  en  daarop 
meer  bijzonder  de  aandacht  vestigen. 

Het  is  een  geregeld  wederkeerend  verschijnsel  in  de  zede- 
lijke  wereld ,  dat  wanneer  eene  zaak  verouderd  is  en  haar  onder- 
gang nabij  komt,  de  goedgezinden,  de  voorzigtigen  met  die 
verouderde  zaak  op  zich  zelve  geen  vrede  meer  hebben  mair 
nog  sterk  gelooven  aan  de  mogelijkheid  dat  de  verouderde  zaak, 
de  zaak  die  weldra  zal  moeten  vallen,  een  beter  aanzien  ver- 
krijge,  en  haar  jeugd  als  't  ware  vernieuwd  worde.  Van  om- 
wenteling in  den  zin  van  afschaiBng  van  het  bestaande  willen 
zij  niet  hooren;  neen,  zij  willen  het  bestaande  vernieuwen,  her- 
vormen, op  beter  grondslagen  doen  rusten,  dan,  meenen  zij, 
dan  zal  alles  in  orde  zijn,  dan  zal  niemand  meer  aan  omwen- 
teling of  verandering  denken. 

Nu  zijn  echter  juist  die  goedgezinden,  die  voorzigtigen,  die 
gemoedelijken ,  die  trouwelijk  het  bestaande  hervormen  om  een 
omwenteling  te  voorkomen,  degenen,  die  het  aanbreken  der 
omwenteling  het  krachtigst  verhaasten  en  bevorderen.  Want 
het  spreekt  van  zelf,  dat  men  bij  bepaalde  vijandschap  tegen 
het  bestaande  en  bij  den  wensch  om  het  bestaande  geheel  om- 
ver te  werpen,  een  zeker  geduld,  een  zekere  omzigtigheid  ge- 
bruikt en  het  geschikte  oogenblik  afwacht  om  zijne  plannen 
krachtig  en  doortastend  uit  te  voeren.  Waar  men  integendeel, 
in   den  grond  der   zaak,   met  het  bestaande  vrede  heeft,  doch 
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slechts  eene  hervonning  bedoelt,  daar  gevoelt  men  zich  door 
niets  verhinderd  om  tegen  den  slechten  vorm  van  het  bestaande 
met  alle  kracht  te  ijveren ,  daar  is  men  tegenover  dien  slech- 
ten vorm  zoo  fel,  zoo  verbolgen,  zoo  onbarmhartig  mogelijk, 
jnist  omdat  men  zich  bewust  is,  het  uüsluitend  tegen  den 
slechten  vorm  van  het  bestaande  te  hebben. 

Wij  wijzen  op  eenige  voorbeelden. 

Een  Gerard  Oroote,  een  Rnysbroek  e.  a.  mag  men  voorloo* 
pers  der  hervorming  noemen.  Zij  hebben  tot  algeheele  om- 
verstooting  der  R.  C.  Kerk  hoogst  invloedrijk  medegewerkt. 
Waardoor?  Door  dat  zij  nog  in  de  illusie  leefden,  dat  eene 
goede  R.  C.  Kerk  mogelijk  was.  De  geestelijkheid  als  instel- 
ling was  uitnemend ,  slechts  de  geestelijkheid  van  dien  bepaalden 
tijd  was  slecht.  Kloosters  waren  hoogst  nuttige  inrigtingen, 
slechts  de  kloosters  van  dien  tijd  waren  holen  van  onzedelijk- 
heid. De  Paus  was  vertegenwoordiger  Gods,  slechts  de  pausse- 
lijke  tweespalt  van  die  dagen  viel  te  betreuren.  Zij  trokken 
dus  met  alle  kracht  tegen  den  toevallig  slechten  vorm  van  het 
bestaande  met  alle  magt  te  velde,  zij  veroorloofden  zich  aan- 
merkingen tegen  kloosters  en  geestelijkheid  zoo  fel,  als  geen 
vijand  der  kerk  ze  destijds  nog  in  den  mond  zou  hebben 
genomen.  Hiervan  was  echter  het  natuurlijk  gevolg,  dat  de 
overtuiging  aangaande  de  volstrekte  eerbiedwaardigheid  van  gees- 
telijkheid, kloosters  enz.,  al  losser  en  losser  werd  in  de  gemoe- 
deren der  menigte.  Wanneer  nu  de  tijd  gekomen  is,  dat  men 
ter  eener  zijde  de  goede  kloosters  handhaven  en  ter  anderer 
zijde  alle  kloosters  (enz.)  wil  afschaifen,  dan  mist  de  eerste  rig- 
ting  alle  steunpunt  in  de  overtuigingen  des  volks ,  en  dan  heeft 
de  andere  rigting  ruim  baan.  En  waardoor  heeft  zij  ruim  baan? 
Zijn  het  de  vijanden,  zijn  het  de  revolutionairen  die  de  oude 
veroordeelen  hebben  doen  vallen?  Neen,  in  den  grond  zijn 
het  de  goedgezinden,  de  edeldenkenden,  de  conservatieve  her- 
vormers geweest. 

In  ons  Vaderland  keert  voor  de  afzweering  der  Spaansche 
beerschappij  hetzelfde  verschijnsel  weder.  Niet  een  Brederode 
heeft  haar  voorbereid  in  zijne  onstuimige  woede,  maar  de  eer- 
lijke, de  gemoedelijke  Willem,  die  wilde  —  wat?  Ben  af- 
zweering der  Spaansche  Souvereiniteit?  volstrekt  niet,  slechts 
eene  afschaffing  van  de  slechte  to^ze  waarop  de  Spaansche 
heerschappij   in   de   Nederlanden  werd  uitgeoefend.    Philips  II 
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was  souverein.  Hieraan  viel  niet  te  twijfelen.  Maar  ia  sijn 
naam  moest  men  juist  de  tirannij  van  een  Alva  tegengaan. 
Het  is  zelfs  allervermakelijkst  om  te  zien,  hoe  Willem  en 
de  Staten  zich  trouw  in  naam  van  Philips  II  tegen  Phi- 
lips II  verzetten  even  als  de  voorloopers  der  hervorming  in 
naam  der  ideale  R.  C.  kerk  aan  de  actueele  B.  C.  kerk  den 
felsten  krijg  verklaarden.  Yoor  Willen  I  (misschien?)  maai 
voor  de  Staten  zou  er  stellig  een  tijd  komen,  waarin  er  een 
goede  opvatting  zou  heerschen  van  de  Spaansche  oppermagt 
Spaansche  oppermagt  en  Hollandsche  vrijheid  waren  in  den 
grond  der  zaak  even  incompatibel  als  geestelijke  orden  en  chris- 
telijke vrijheid.  Maar  deze  incompatibiliteit  zag  men  nog  niet 
in.  Men  vermoedde  haar  zelfs  niet.  Dies  wilde  men  het  be- 
staande niet  omverwerpen  maar  hervormen. 

En  toch  de  spaansche  magt  en  de  fi.  C.  kerk  zijn  gevallen! 
Zal  ik  nog  meer  voorbeelden  opnoemen,  zal  ik  wijzen  op  de 
gedurende  langen  tijd  niet  gevoelde  incompatibiliteit  der  Bonr- 
bonsche  monarchie  en  der  vernieuwing  van  het  staatsbestuur  tot 
bevestiging  van  de  wijsgeerig  uitgedachte  vrijheden  des  volks, 
of  op  het  langen  tijd  vasthouden  beide  aan  de  Stuarts  en  het 
protestantsche  Engeland,  of  aan  de  theorie  van  het  droü  dim 
en  het  constitutioneele  staatsregt  P  Sla  de  geschiedenis  der  menscli- 
heid  op,  waar  gij  wilt.  Zoodra  men  bij  feilen  haat  tegen  den 
actueelen  vorm  van  het  bestaande,  het  wenschelijke  eener  her- 
vorming van  dien  vorm  met  voorzigtigheid,  met  kalmte  gaat 
uitspreken  is  dikwijls  reeds  de  ure  der  omwenteling,  der  af- 
schaffing van  het  bestaande  geslagen. 

Waar  men  dus  zelf  het  bestaande  afkeurt  en  de  omverwei- 
ping  van  het  bestaande  vurig  en  hartelijk  wenscht  kan  men 
zich  in  vooruitgang  verblijden. 

Aan  zulke  teekenen  van  vooruitgang  met  betrekking  tot  be- 
staande en  heerschende  begrippen,  ontbreekt  het  in  onzen  tijd 
in  geenen  deele. 

De  goedgezinden,  de  voorzigtigen ,  de  ernstigen  en  vredigen 
beginnen  luide  te  spreken  van  eene  hervorming  van  zekere  be- 
grippen. Zij  willen  tot  een  goede  opvatting  komen  van  het 
gezagsbeginsel,  van  de  kerk,  van  de  inspiratie,  van  de  verdraag- 
zaamheid, van  het  chiliasme  enz.  Zij  willen  het  regt  des  ge- 
wetens en  het  regt  der  traditie  met  elkander  verzoenen,  ook 
waar  deze  beide  regten  zigtbaar  strijden. 
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Het  streven  dezer  ernstigen  en  vredigen  is  evenwel  niets  an- 
ders —  opmerkelijk  genoeg !  —  dan  eene  doorloopende  concessie 
aan  wat  ook  door  hen  nog  het  liberalisme  wordt  genoemd. 

Nog  honden  zij  twee  onverzoenlijke  zaken  vast.  Het  gewe- 
ten zal  trinmpheeren. 

Daar  is  vooruitgang  ^).  A.  P. 


1)  Uit  dit  oogpunt  hebben  wij  met  groote  belangstelling  en  volkomene  instemming 
onlangs  —  edoch,  eerst  na  het  stellen  van  ons  artikel  over  Colani  —  de  vertaalde 
redevoering  gelezen  van  Prof.  Rothe,  voorkomende  in  het  voorlaatste  N°.  van  het 
Tijdschrift:  Emet  en  Vrede,  waarvan  de  redaktear.  Ds.  Chantepie  de  la  Saos- 
saye,  beide  tot  mijne  verwondering  en  blijdschap  verzekert  dat  de  geest,  dien  dit 
opstel  ademt,  geheel  en  al  de  geest  is  der  ethisch-irenische  rigting. 

Leg  nn  naast  dit  opstel  van  Rothe,  de  kritiek  door  Ds.  de  la  S.  op  Prof. 
Scholten's  werk  geleverd  en  men  zal  bewezen  te  over  vinden  voor  de  stelling,  in 
bovenstaand  artikel  ontwikkeld. 

Toch  zal  men  'moeten  kiezen.  B\j  zooveel  waarheidsliefde,  opregtheid  en  sede» 
Igken  moed  kan  de  rigting  der  kenze  niet  tw^fdachtig  zgn. 
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VAN  PASCAL. 
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Op  deze  nuttige  en  gewenschte  nieuwe  uitgaaf  der  Pensees 
van  Pascal,  bewerkt  naar  de  laatste  kritische  resultaten  en 
waarbij  de  pensies  van  dezen  grooten  denker  volgens  een  nieuw 
plan  gerangschikt  zijn,  willen  wij  hier  de  aandacht  vestigen, 
en  meenen  onzen  lezers  geene  ondienst  te  doen  door  hun  het 
een  en  ander  uit  de  belangrijke  voorrede  van  den  uitgever, 
J.  P.  Astié,  mede  te  deelen: 

Deze  nieuwe  uitgaaf  van  Pascal's  Pensees  is  haar  oorsprong 
verschuldigd  aan  twee  opmerkingen  van  Sainte-Beuve.  Waar 
deze  geleerde  van  Paugère^s  uitgaaf  gewag  maakt,  voegt  hij  er 
bij:  ''Het  boek,  zoo  onttakeld,  zoo  gehavend  als  het  thans 
is,  kan  zeker  niet  meer  strekken  tot  stichting  van  het  publiek 
Als  apologetisch  werk  heeft  het  zijn  tijd  gehad/'  Oeen  bewon- 
raar  van  Pascal  kan  dit  vonnis  onderschrijven,  ook  hadden  wij 
het  niet  eerder  vernomen,  dan  wij  ons  afvraagden,  hoe  dat  von- 
nis best  kon  worden  vernietigd. 

Aan  het  zoeken  naar  het  middel  waardoor  de  Penêéeê  ook 
weder  een  stichtelijk  karakter  konden  verkrijgen,  een  karakter 
waaraan  Pascal  zelf  het  meest  zou  gehecht  hebben,  heeft  mij 
een  tweede  opmerking  van  St.  Beuve  verder  op  den  regten  weg 
gebragt.  *' Ieder  tijdvak,  zegt  die  geleerde,  maakt  alzoo  zijne 
eigene  editie.  De  gezigtspunten  en  vergezigten  veranderen  voor 
ons,  naarmate  wij  ons  op  grooteren  afstand  van  den  auteur  be- 
vinden. Het  schijnt  mij  gansch  niet  zeker  of  die  uitgaaf,  die 
wij  thands  voor  de  beste  houden,  wel  de  laatste  zal  zijn.""  Dan 
is,  ook  volgens  St.-B.,  het  kwaad  zoo  groot  niet,  en  blijft eene 
nieuwe  uitgaaf  nog  altijd  mogelijk,  waarbij  het  er  vooral  op  aan 
zal  komen  aan  de  Penaéea  haar  stichtelijk  karakter  terug  te  geven. 
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Mogt  iemand  echter  meenen  dat  deze  uitgaaf  wat  spoedig 
komt  na  die  van  Fangère  en  Havet,  zoo  bedenke  hij  dat  hem 
hier  geenszins  eene  verbetering  van  den  arbeid  dier  geleerden 
wordt  aangeboden.  Integendeel  van  bannen  arbeid  gaat  de  nieuwe 
editie  uit.  Dit  is  toch  ontwijfelbaar  zeker  geworden:  wij  be- 
zitten thands,  en  volledig,  de  Pensees  van  Pascal;  qp  dat  ge- 
deelte van  het  gebied  der  letterkunde  zijn  geene  nieuwe  ont- 
dekkingen meer  te  maken.  Maar  deze  thands  ontdekte,  onster- 
felijke bouwvallen  bezitten  wij  ze  naar  de  bouworde,  die  Pascal 
zelf  ten  slotte  zou  hebben  aangenomen?  Havet,  die  vooral 
Pascal  commentarieeren  wil,  gelooft  niet  dat  het  mogelijk  zij 
het  oorspronkelijk  plan  van  den  grooten  architekt  terug  te  vin- 
den. Paugère  heeft  hiertoe  eene  in  ons  oog  niet  volkomen  ge- 
lukte poging  gewaagd.  Waar  dan  de  eene  editie  uitsluitend  uit 
een  kritisch-litterarisch  oogpunt,  de  tweede  in  het  belang  der 
eclectische  wijsbegeerte  gegeven  is,  blijft  er  nog  plaats  over 
voor  een  populaire  uitgaaf,  die  van  het  theologische  standpunt 
uitgaat.  Deze  editie  stelt  zich  voor  populair  te  zijn;  terwijl 
wij  ons  beijveren  den  besten  tekst  te  volgen,  hebben  wij  den 
kritischen  apparaat  onvermeld  gelaten.  Haar  karakter  is  theo- 
logisch, daar  de  rangschikking  der  pensees  geschied  is  naar 
het  hoofddenkbeeld  van  Pascal's  werk.  Eindelijk  is  deze  uit- 
gaaf volledig,  daar  onze  eerbied  vopr  alles  wat  ons  door  den 
grooten  verdediger  van  het  Christendom  is  nagelaten,  ons  niet 
gedoogde  ook  zelfs  die  fragmenten  terug  te  houden,  die  daar 
zij  slechts  eene  ébauche  bevatten,  voor  ons  volkoo^en  onver- 
staanbaar zijn. 

Het  theologisch  standpunt  der  pensees  is  bekend.  Pascal  gaat 
van  den  mensch  uit,  om  alzoo  tot  God  op  te  klimmen.  Het 
Christendom  is  in  zijne  oogen  vooral  een  persoonlijk  en  levend 
feit;  hij  is  voor  alle  dingen  Christen  en  wordt  eerst  theoloog 
in  het  belang  dergenen  die  nog  niet  dezelfde  christelijke  on- 
dervinding hebben  gemaakt  als  hij.  Maar  waarmede  zal  hij  aan- 
vangen om  den  mensch  tot  de  erkenning  der  waarheid  te  bren- 
gen? Zal  hij  zich  rigten  tot  de  rede,  tot  den  wil  of  tot  het 
gevoel?  Welk  orgaan  schijnt  hem  het  meest  geschikt  om  de 
blijde  boodschap  te  verstaan? 

Deze  voorloopige  kwestie  die  op  den  strijd  over  het  verband 
tusschen  godsdienst  en  wijsbegeerte,  tusschen  geloof  en  weten- 
schap betrekking  heeft,  wordt  door  Pascal  in  de  vijf  eerste  ar- 
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tikelen  behandeld,  die  aan  zijne  pensees  voorafgaan.  In  het 
eerste  dezer  artikelen:  De  Tesprit  g^ométrique  houdt  hij  zich 
in  het  algemeen  met  de  voorwaarde  van  het  bezitten  van  zeker- 
heid bezig.  Pascal,  gelijk  bekend  is,  wil  geenszins  tot  het 
bewijzen  en  bepalen  der  allereerste  notiën  opklimmen,  maar  hij 
zegt  dat  men  zich  houden  moet  in  dat  zeker  juiste  midden 
waardoor  men  datgene  niet  meer  verklaart,  waarvan  alle  men- 
schen  duidelijke  denkbeelden  hebben,  maar  daarentegen  ook  niet 
onverklaard  laat  wat  geenszins  van  zelf  of  door  iedereen  begre- 
pen wordt. 

Volgens  Pascal  is  er  dus  tweederlei  geest  die  door  hem  ge- 
noemd wordt:  Tesprit  de  finesse  et  Tesprit  de  geometrie.  De 
eerste  ziet  de  waarheden  onmiddelijk  en  de  tweede  redeneert 
over  de  waarheden  die  door  den  eerste  aan  de  hand  zijn  ge- 
daan. Zelden  vindt  men  het  bezit  van  dezen  tweederlei  geest 
in  een  individu  aanwezig.  Waar  zij  vereenigd  zijn,  daar  zon 
men  onfeilbaar  redeneeren. 

Van  hier  komt  Pascal  tot  het  bespreken  van  de  gezagskwes- 
tie. Hij  verwerpt  het  gezag  in  zaken  waar  de  rede  ons  tot 
waarheid  kan  leiden,  en  daarom  neemt  hij  het  uitsluitend  aan 
in  de  geschiedenis  en  in  de  godsdienst.  Daar  zijn  er  die  op 
autoriteit  gelooven  willen  in  physieke  zaken  en  Pascal  vindt 
dit  zeer  dwaas,  maar  even  verkeerd  acht  hij  het  gedrag  der 
zulkeu,  die  op  godsdienstig  gebied  zich  aan  het  gezag  der 
Schrift  en  der  kerkvaders  niet  storen!  Men  moet,  zegt  hij, 
de  bedeesdheid  wegnemen  van  hen ,  die  in  de  natuurwetenschap- 
pen geene  nieuwe  uitvinding  durven  wagen ,  maar  den  overmoed 
tegelijk  bestraffen  van  dezulken,  die  in  de  theologie  met  nieu- 
wigheden aankomen. 

De  vraag  moest  zich  evenwel  ook  aan  hem  voordoen,  hoe 
men  het  geloof  schenken  zal  aan  degenen  die  het  nog  niet  be- 
zitten, en  die  dus  voor  de  autoriteit  nog  niet  buigen?  Dit  is 
de  groote  vraag  der  apologie.  De  apologetische  basis  voor  Pascal 
is  echter  geheel  en  al  de  door  hem  dus  genaamde  esprit  de 
finesse.  Men  moet  ook  in  het  godsdienstige  de  dingen  op  een- 
maal zien,  en  niet  van  redeneering  tot  redeneering  voortgaan. 
Maar  wat  is  nu  datgene,  wat  op  godsdienstig  gebied  door  den 
mensch  onmiddelijk  kan  worden  waargenomen?  Het  is  juist 
dit,  dat  de  mensch  niet  helder  ziet  op  dit  terrein,  dat  zijn 
orgaan  bedorven  is. 
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Wanneer  men  op  dit  standpunt  staat,  is  het  niet  twijfelach- 
tig welken  weg  men  heeft  in  te  slaan.  Het  eerste  gedeelte  van 
Pascal's  apologie  is  dan  ook  uitsluitend  gewijd  aan  het  betoog, 
dat  de  mensch  buiten  het  Christendom  niets  vermag.  Geluk- 
kig is  in  den  mensch  nog  een  lichtstraal  overgebleven,  waarbij 
hij  zijne  eigene  duisternis  aanschouwen  kan.  Pascal  gaat  ons 
dus  allereerst  bewijzen,  dat  de  drieledige  behoefte  in  den  mensch 
aan  kennis,  geregtigheid  en  geluk  niet  bevredigd  wordt,  waar- 
uit de  niet  geheel  en  al  verblinden  zien  kunnen,  dat  zij  in 
een  zondigen  toestand  verkeeren. 

Dit  is  zeker  een  der  schoonste  gedeelten  uit  PascaFs  apolo- 
gie. Astié  schrijft  naar  waarheid:  ^Cette  argumentation  est 
caractéristique  et  appartient  en  propre  h,  Tauteur  des  pensees. 
Chacun  sait  coniment  s'y  prend  Tapologie  ordinaire  du  Ghristi- 
anisme  pour  prouver  Ie  dogme  de  la  chute,  qui  est  a  la 
base  de  tout  Tédifice  Ghrétien;  elle  se  contente  d'avancer  en 
preuve  ce  fait  rapporté  au  commencement  du  livre  de  la  Ge- 
nese. Pascal,  lui,  n'en  dit  pas  un  seul  mot;  il  prend  uu  tout 
autre  chemin,  qui  doit  Ie  conduire  au  méme  but.  Il  invite 
rhomme  k  se  considérer  lui-même;  il  lui  fait  toucher  du  doigt 
ses  misères  et  ses  grandeurs ;  et  quand  il  Ta  amené  k  rougir  k 
la  vue  de  ses  ruines,  monuments  ëloquents  d'un  brillant  passé; 
quand  il  lui  a  montré  quMl  est  une  énigme  inexplicable,  un 
vrai  mystère,  il  prononce  enfin  ce  mot,  ordinairement  si  re- 
doute, de  chute,  qui  dans  ce  cas-ci,  au  contraire,  doit  re- 
tentir  aux  oreilles  du  pécheur  comme  une  dëlivrance,  venant 
mettre  un  terme  ^  son  auxiété,  comme  un  Jiat  lux  destiné 
h,  dissiper  les  épaisses  ténèbres  dont  il  se  sent  enveloppé. 
Aussi,  comme  Pascal  est  bien  place  pour  répondre  &  ceux  qui 
entendent  lui  demander  compte  de  ce  grand  fait!  Il  se  recuse 
largement,  et,  sachez-le,  il  est  parfaitement  dans  son  droit. 
Il  n'a  pas  ^  expliquer  si  Ie  peché  se  trausmet  par  la  géné- 
ration,  ou  bien  si  tous  les  hommes  ont  péchéen  Adam;  toutes 
ces  questions  insolubles  qui  mettent  les  théologiens  dans  une 
grande  perplexité,  n'existent  pas  méme  poar  lui.  A  vous  et 
^  d'autres  de  montrer  comment  vous  êtes  devenus  pécheurs,  si 
cela  peut  vous  intéresser;  il  lui  suffit,  pour  sa  part,  d'avoir 
prouvé  que  vous  Tétes;  et  du  reste,  il  s'accommodera  de  tou- 
tes  les  explications ,  pourvu  qu^elles  laissent  exister  ce  grand 
fait   moral   qu'il   vient   d'établir  d'une  maniere  irrefragable.     Il 
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confesse  ouvertement  ce  que  ce  phénomène  a  de  mystérieux, 
mais,  pour  cela,  il  n'en  est  pas  moins  certain,  et  chose  éton- 
nante,  cependant,  dit-il,  que  Ie  mystère  Ie  plus  éloigué  de  notre 
connaissance,  qui  est  celai  de  Ia  source  même  du  péché,  soit 
une  chose  dans  Ia  quelle  nous  ne  pouvons  avoir  aucune  connais- 
sance  de  nous-tnêmes.  .  .  .  Le  noeud  de  notre  condition  prend 
ses  replis  et  ses  tours  devant  eet  abime,  de  sorte  que  rhomme 
est  plus  iiiconcevable  sans  ce  mystère,  que  Ie  mjstère  u^est  in- 
concevable  ^  Thomme." 

Onwillekeurig  vraagt  men  zich  af,  hoe  het  mogelijk  zij,  dat 
P.  niet  heeft  ingezien  hoezeer  hij  zich  met  deze  argumentatie 
buiten  het  autoriteitsstandpunt  stelde.  Was  dit  geen  "nou- 
veauté en  théologie?"  Was  het  bij  hem  ernstig  gemeend  met  de 
autoriteit,  waarom  riep  hij  dan  den  ongeloovigen  niet  toe:  Ziet, 
hier  staat  geschreven,  dat  gij  zondaren  zijt,  buigt  en  neemt 
het  aan?  Pascal  doet  dien  uitroep  niet  omdat  hij  natuurlijk  geen 
reden  hoegenaamd  heeft  om  van  zulk  een  uitroep  eenig  goed 
gevolg  te  verwachten.  Maar  waarom  beweert  hij  dan  het  gezags- 
beginsel te  handhaven  in  zake  der  godsdienst?  Het  tweede 
gedeelte  van  zijne  apologie  steunt  ook  slechts  in  schijn  op  dat 
beginsel,  het  heeft  ten  opschrift:  Pélicité  de  Thomme  avec 
Dieu,  OU  qu'il  y  a  un  reparateur,  par  TEcriture.  Want  teregt 
schrijft  Astié:  Tapologète,  que  ceci  soit  bien  remarqué,  ne  fait 
usage  d^abord  d^aucune  preuve  historique;  c'est  au  fond  du  coeur 
de  tout  homme  que  sont  écrits,  en  lettres  ineffacables,  les  ti- 
tres  d'authenticité  et  de  divinité  de  TËvangile.  Hier  is  een 
ruime  baan  geopend  voor  de  diepte  van  Pascals  geest.  Een 
mindere  geest  dan  de  zijne  zou  reeds  ontvlammen  bij  de  beschrijf 
ving  van  den  *'desiré  des  nations,  THomme-Dieu  !  Om  Chris- 
tus regt  te  doen  waardeeren  neemt  hij  drie  trappen  van  groot- 
heid aan,  uitwendige  grootheid,  verstandelijke  grootheid  en  ein- 
delijk zedelijke  grootheid.  Het  valt  te  betreuren,  dat  Pascal 
door  een  te  vroegen  dood  verhinderd  werd  dit  tweede  gedeelte 
uitvoeriger  te  bewerken.  De  korte  opgave,  van  zijne  eigene 
hand  afkomstig,  van  het  plan  van  zijn  werk  bewijst  met  hoe- 
veel regt  hij  de  vader  der  nieuwere  apologetiek  mag  heeten. 
Bijv.  ^Preuves  de  la  religion,  Morale,  doctrine,  miracles,  pro- 
phéties,  figures.''     De  morale  dus  voorop. 

Op  de  volgende  wijze  worden  nu  Pascals  werken  door  Astié 
gerangschikt : 
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La  persoDne  de  Pascal. 

L  Vie  de  P.  écrite  par  mad"*®  Périer,  sa  soear. 
II.  Eavissement  et  profession  de  foi.  Ecrit  txonvé  dans  Thabit 
de  Pascal  après  sa  mort. 

Note  sur  sa  vie  par  Ie  P.  Gaenier  k  la  fin  de  la  copie  qn^il 
a  donnée  de  Fécrit  precedent. 

Profession  de  foi. 

III.  Prière  pour  demander  ^  Dien  Ie  bon  usage  des  maladies. 

IV.  Discours  sur  les  passions  de  Tamour. 
V.  Lettres. 

VI.  Appendice. 

1.  Mémoire    de   la    vie  de  M.  Pascal  écrit  par  mademoiselle 
Périer  sa  nièce. 

2.  Sur  les  travaux  scientifiques  de  Pascal. 

3.  Ouvrages  ^   lire  ou  ^  consulter  sur  Pascal,  sa  personne, 
ses  écrits  ou  sa  familie. 

Opuscules. 
I.  Sur  la  conversion  du  pécheur. 
II.  Pensees  sur  Téloquence  et  Ie  style. 

III.  Discours  sur  la  condition  des  grands. 

IV.  Addition  au  troisième  discours. 

Questions  ecclésiastiques. 
I.  Pensees  sur  Ie  pape  et  TEglise. 

II.  Béflexions  sur  la  maniere  dont  on  était  autrefois  re^u  dans 
rSglise;  comme  on  j  vivait;  comme  on  y  entre  et  comme  on 
y  vit  aujourd'hui. 

III.  Pensees  sur  les  Jésuites  et  sur  les  Jansénistes. 
lY.  Pensees  et  notes  sur  les  Provinciales. 

Pensees  diverses  et  mort  de  Pascal. 
I.  Pensees  diverses. 
n.  Mort  de  Pascal. 

Pragments    d'une    apologie    du    christianisme, 
OU  Pensees  sur  la  religion. 
Introduction. 
Pensees  générales. 

I?  Partie.  Misère  de  Thomme  sans  Dieu. 
Ch.         I.  Du  besoin  de  connaissauce. 
Ch.       II.  Du  besoin  de  justice. 
Ch.     III.  Du  besoin  de  bonheur. 
Ch.      lY.  Grandeur  et  misère  de  Thomme. 
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II«.  Partie.  Félicitó  de  Thomme  avec  Dieu. 

Ch.         I.  Caractère  de  la  vraie  religion. 

Ch.       II.  Moyen  d'arriver  ik  la  foi. 

Ch.     III.  De  Jèsos-Christ. 

Ch.      IV.  Da  peuple  Juif. 

Ch.        y.  Des  miracles. 

Ch.      YI.  Des  fignratifs. 

Ch.     VII.  Des  prophéties. 

Ch.  VUL  Ordre. 

Onlangs  is  de  vijfde  uitgaaf  verschenen  van  de  Eindes  sur 
Pascal  par  Victor  Cousin ,  waarvan  de  belangrijke  voorrede  over 
den  roem  van  het  fransche  proza  ook  door  Hollanders  met  be- 
langstelling en  trots  gelezen  zal  worden.  Het  klassieke  is  ge- 
lukk.g  met  den  ouden  tijd  niet  uitgestorven. 

A.  P. 


REPLIEK  AAN  Ds.  DE  GEER. 


Ik  wensch  in  het  navolgend  artikel  te  weerleggen  de  „op' 
merkingen'"  naar  aanleiding  van  een  stuk  getiteld:  „Historisch- 
kritische  beginselen"  door  Dr.  A.  Pierson.  Door  L.  de  Geer'', 
voorkomende  in  het  laatste  N^.  van  het  Tijdschrift  £rnsl  en  Vrede, 

Ik  wil  mij  op  kortheid  toeleggen  en  tot  dien  einde  Dr.  de  Geer  s 
uitspraken  en  beweeringen  tot  eenige  stellingen  terugbrengen. 

I.  (Pag.  402  van  Ernst  en  Vrede).  „Als  ik  een  boek  in 
handen  krijg,  zal  ik  in  de  eerste  plaats  onderzoek  doen  naar 
de  geloofwaardigheid  des  schrijvers.'' 

Uitnemend,  wanneer  de  geloofwaardigheid  van  dien  persoon 
bij  mij  vast  kan  staan,  onafhankelijk  van  het  onderzoek  naar 
den  aard  van  het  door  hem  medegedeelde  feit. 

Dat  de  geloofwaardigheid  der  N.  T.  schrijvers  ooit  a  priori 
Vast  kan  staan,  is  door  mij  juist  ontkend. 

Dr.  de  Geer  keurt  deze  ontkenning  af,  op  grond  van  het  gezag 
der  eenwen.  „Wanneer  (pag.  403)  het  Christelijk  bewustzijn 
van  duizenden  voor  die  geloofwaardigheid  getuigt,"  staat  voor 
hem  die  geloofwaardigheid  al  bijzonder  vast. 

Dit  argument  gaat  mank,  daar  het  zich  zelf  weerspreekt. 

Het  bewustzijn  van  A.  in  het  jaar  1857  mag  tot  de  beoor- 
deeling der  geloofwaardigheid  van  de  Evv.  niets  afdoen,  want 
dat  is  slechts  subjectief  bewustzijn,  dat  buigen  moet  voor  het 
gezag  der  eeuwen.  Wat  is  echter  volgens  de  Geer  dit  gezag  der 
eeuwen?  Het  christelijk  bewustzijn  van  duizenden.  Dat  is  zeer 
aangenaam.  Ik  heb  geen  regt  te  doen  wat  duizenden  wel  mogen 
doen.  Duizenden  hebben  hun  bewustzijn  gebruikt,  maar  als  ik 
mijn  bewustzijn  ga  gebruiken,  wordt  mij  toegevoegd:  Gij  zijt 
subjectief,  gij  moet  buigen  voor  het  gezag  der  eeuwen.  Zeg 
dat  ook  aan  het  bewustzijn  van  die  duizenden  onbekende  heeren 
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die  voor  de  geloofwaardigheid  getuigea,  en  nog  wel  voor  de 
geloofwaardigheid  van  een  persoon,  die  hun  even  onbekend  was 
als  hij  het  mij  thands  is,  of  zoo  gij  het  hon  niet  zegt,  zeg 
het  ook  mij  niet. 

De  vraag  —  want  die  schoone  phrase:  ^ieó  getuigenis  der 
eeuwen'^  is  slechts  eene  holle  phrase  —  de  vraag  is  hier  niet, 
wat  hebben  duizenden  getuigt,  maar  waarom  hebben  duizenden 
iets  getuigt.  Honderdduizenden  hebben  getuigd  dat  de  zon  draait 
om  de  aarde,  evenwel  bewijst  dit  getuigenis  niets,  juist  omdat 
wij  weten,  waarom  die  honderdduizenden  dat  getuigden.  Zij 
gingen  namelijk  af  op  hun  eerste  gezigt  en  hun  onmiddelijken 
indruk.  Daar  wij  nu  weten,  dat  men  natuurverschijnselen  niet 
enkel  met  een  ongewapend  oog  waarneemt,  zoo  heeft  het  ge- 
tuigenis van  één  man  of  van  honderdduizenden  juist  evenveel 
waarde,  wanneer  die  eene  man  en  die  honderdduizend  hetiegte 
middel  om  tot  kennis  te  geraken  hebben  veronachtzaamd.  Als 
honderdduizend  menschen  door  een  groene  itil  zien,  baat  hun 
duizendvoudig  getuigenis  volstrekt  niets.  Zoodra  ik  aan  kan 
toonen  dat  die  bril  bestaat  en  opgezet  is ,  behoef  ik  mij  bij  het 
getuigenis  der  eeuwen  volstrekt  niet  op  te  houden. 

Maar  buitendien:  wat  moet  het  gezag  der  eeuwen  bewijzen? 
De  geloofwaardigheid  van  den  schrijver,  onafhankelijk  van  zijn 
geschrift?  Maar  daar  wisten  die  goedige  '^eeuwen'^  (vredige 
trekdieren,  die  iedere  valsche  beweering  door  de  wereld  moeten 
slepen)  even  veel  van  als  ik.  Wist  Augustinus ,  wist  Origenes, 
wist  Irenaens  iets  meer  dan  ik,  van  Lukas  bijv.?  Wisten  zij 
zeker  dat  Lucas  bijv.  het  Evangelie  geschreven  had,  dat  opzijn 
naam  doorgaat?  Hoe  wisten  zij  dat  dan?  Door  kerkelijke  tradi- 
tie en  hoe  wist  het  de  kerkelijke  traditie?  Door  dat  bijv.  iemand 
zeide  van  Lukas  de  verzekering  te  hebben  vernomen,  dat  hij 
eigenhandig  het  3^  Evangelie  geschreven  had.  En  hoe  wist 
dan  die  kerkelijke  traditie  dat  die  persoon  waarheid  sprak? 
Men  komt  immers  nooit  tot  een  einde.  Wanneer  ik  niet  zelf 
gezien  heb  dat  Lukas  zijn  derde  Evangelie  schreef,  weet  ik  het 
immers  nooit  met  onfeilbare  zekerheid.  Maar  dit  uiterste  be- 
hoef ik  niet  eenmaal  aan  te  raken.  Het  gezag  der  eeuwen  doet 
hier  natuurlijk  niets  af.  Zij  hebben  allen  elkander  nagesproken. 
Oij  moet  mij  de  waarheid  bewijzen  van  de  traditie  in  haar  tf^- 
«^,  allereersten  oorsprong,  de  traditie  nu  bijv.,  dat  Lukas 
zijn    3^*^   Evangelie  geschreven  heeft.     Die  waarheid  kunt  gij, 
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onafhankelijk  van  het  onderzoek  naar  het  geschrift  zelf,  mij 
nooit  bewijzen.  Dus  zijn  de  Evangeliën  voor  ons  geheel  ano- 
nyme  geschriften.  Zijn  zij  anoniem,  dan  kan  de  geloofwaardig- 
heid van  de  schrijvers  nooit  a  priori  vaststaan.  Moet  het  ge- 
tuigenis der  eeuwen  evenwel  constateeren  de  geloofwaarheid  en 
gros  der  door  de  Evangelisten  medegedeelde  feiten,  dan  heb  ik 
dit  in  mijn  stuk  zelf  reeds  toegestemd  en  zelfs  erkend,  dat  dit 
de  wetenschappelijke  uitdrukking  is  voor  liet  populaire  autori- 
teitsgeloof, maar  ook  aldus  staat  die  getuigenis  der  eeuwen  bij 
mij  niet  zeer  hoog  aangeschreven.  Heel  veel  begrip  van  kritiek 
hadden  zij  op  historisch  terrein  niet.  Hare  wetenschap  was 
gansch  geene  empirische,  zij  hadden  geene  basis  onder  de  voeten 
en  konden  dus  geene  kritiek  uitoefenen.  Hare  groene  bril  was 
buitendien  het  gezag  der  kerk.  Waar  die  groene  bril,  als  bijv. 
voor  de  sekten  niet  bestond,  daar  zijn  zij  ook  gansch  zoo  eenparig 
niet  geweest  in  de  erkenning  der  bewuste  geloofwaardigheid. 

Ik  dacht  dat  in  onzen  tijd  het  prestige  van  de  getuigenis  der 
eeuwen  in  zake  van  wetenschap  en  kritiek  voor  niemand  meer 
bestond! 

Waar  het  reformatorische  beginsel  krachtig  leeft  zal  men  het 
getuigenis  der  eeuwen  ook  niet  inroepen,  en  mag  de  traditie 
niet  gelden  voor  iets  wat  niet  in  de  schrift  staat,  aangaande 
die  schrift  zelve  kan  zij  evenmin  uit  een  litterarisch-kritisch 
oogpunt  iets  ter  wereld  bewijzen.  Wilt  gij  de  getuigenis  der 
eeuwen  te  baat  nemen,  wanneer  het  er  op  aan  komt  aan  te 
tóonen  hoe  de  Schrift  ten  allen  tijde  zwakken  versterkt,  be- 
droefden vertroost  heeft  enz.,  dan  zal  ik  uwe  handelwijs  niet 
wraken,  want  voor  duizend  jaar  was  het  menschelijk  hart  wat 
het  nog  is,  maar  voor  duizend  jaar  was  het  menschelijk  hoofd 
nog  niet  wat  het  thands  is.     Ziedaar  het  onderscheid. 

Nog  eens  dus:  erkent  gij  de  waarde  van  het  getuigenis  der 
eeuwen  voor  de  vaststelling  van  de  geloofwaardigheid  der /?»7^, 
dan  hebt  gij  het  regt  van  het  bewustzijn  erkend  en  kunt  mij 
de  handhaving  van  dat  regt  niet  kwalijk  nemen,  daar  gij  mij 
niet  aan  kunt  toonen,  waarom  gij  en  ik  niet  even  goed  mogen 
doen,  wat  die  ^* eeuwen ^^  hebben  gedaan,  ook  dan,  wanneer  uw 
of  mijn  bewustzijn  anders  spreekt  dan  het  bewustziju  der  eeuwen. 

Moeten  de  eeuwen  de  geloofwaardigheid  van  den  persoon  van 
Lukas,  of  juister  gezegd,  van  den  schrijver  van  het  3*®  Evan- 
gelie a  priori  bewijzen ,  dan  wijs  ik  die  getuigenis  onmiddelijk 
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van  de  hand,   met  het  antwoord:  daar  wisten  de  eeuwen  even- 
veel van  als  ik,  d.  i.  niets. 

II.  Bij  den  uitroep:  "Que  d'hommes  entre  Dieuet  moi'\  toe- 
gepast op  de  kritiek,  heerscht  (pg.  403  t.  a.  p.)  eene  geduchte 
begripsverwarring,  die  zelfs  den  heer  de  Geer  IroosL  (Troost 
hem  eene  begripsverwarring?)  Wij  moeten  deu  heer  de  Qeer 
dezen  troost  ontnemen. 

Hier  heerscht  geene  begripsverwarring  hoegenaamd. 

Yolgens  Dr.  de  G.  moet  men  zeggen : 'Husschen  bepaalde  feiten 
Gods,  die  in  den  tijd  hebben  plaats  gehad  en  mij,  die  nu  leef, 
staan  vele  menschen  en  die  feiten  moet  de  geschiedenis  mij  leeren 
kennen.''  Wat  bedoelt  men  met  de  schoouklinkende  uitdruk- 
king: "feiten  Godi^P''  De  eenige  gezonde  zin,  dien  ik  daaraan 
toe  kan  kennen,  is  die  van  feit  door  God  verrigt.  Ieder  feit 
is  door  God  verrigt,  dus  moet  dit  emphatice  genomen  worden; 
een  feit  Gods  is  dus  zulk  een  feit  dat  een  Godsopenbaring  be- 
helst. In  een  Godsopenbaring  spreekt  God  tot  mij.  Staan 
nu  de  feiten  ver  van  mij  af,  dan  staat  ook  het  spreken  Qods 
ver  van  mij.  Zijn  er  vele  menschen  tusschen  de  Godsfeiten 
en  mij,  dan  zijn  er  ook  vele  menschen  tusschen  God  en  mij, 
want  met  deze  uitdrukking  bedoelt  men  natuurlijk  niet  God  in 
abstracto,  in  het  algemeene,  maar  God  die  zich  op  eenbepaalde 
wijze,  op  een  bepaald  oogenblik,  aan  mij  openbaart. 

Waar  is  nu  de  begripsverwarring ,  die  den  heer  de  Geer  zoo- 
veel troost  gaf? 

De  zich  openbarende  God ,  het  Godsfeit  bevindt  zich  op  grooten 
afstand  ook  van  hem,  daar  de  geschiedenis  hem  dit  Godsfeit 
moet  leeren  kennen.  Wie  is  nu  echter  weer  die  "geschiedenis?"' 
Geschiedenis  is  voor  Dr.  de  Geer  alleen  het  gezag  der  eeuwen. 
Dus  traditie  zonder  kritiek.  Komt  er  kritiek  bij,  hoe  kan  die 
kritiek  dan  eene  andere  zijn  dan  eene  persoueele?  Is  dieperso- 
neele  kritiek  een  element,  dat  bij  de  beoefening  der  geschiedenis 
van  de  hoogste  waarde  is,  hoe  kan  dan  de  empirische  methode 
hierbij  geweerd  worden?  Het  dilemma  is  klemmend:  Of  traditie 
zonder  kritiek,  of  geschiedenis  door  empirische  kritiek  bewerkt. 

Men  ziet  het:  Dr.  de  Geer  is  bevreesd  voor  de  gevolgen  van 
het  door  mij  vastgestelde  beginsel,  zonder  daartegen  evenwel  ëen 
argument  bij  te  brengen.  Hij  ontwijkt  steeds  de  kwestie,  het 
punt,  waar  alles  op  aankomt. 

Hij   moet  bewijzen   tegen   mij  dat  de  geloofwaardigheid  van 
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een  N.  T.  schrijver  a  priori  vast  kon  staan.  Wat  doet  hij  ? 
Hij  behandelt  de  vraag  in  het  algemeen  en  zegt  of  ik  niet  bij 
het  ontvangen  van  een  brief,  naar  den  persoon  des  afzenders 
of  schrijvers  onderzoek  doe. 

Hij  moet  bewijzen  tegen  mij,  dat  het  gezag  van  Papias,  van  Euse- 
bias  enz.  enz.,  voor  de  geloofwaardigheid  van  den  schrijver  wel  iets 
afdoet,  ook  a  priori.  Maar  wat  doet  hij?  Hij  beweert ,  dat  de  ge- 
tuigenis der  eeuwen  wel  wat  afdoet,  zonder  ons  eerst  duidelijk  en 
met  klare  woorden  te  zeggen,  wat  hij  onder  de  getuigenis  der 
eeuwen  verstaat,  en  wat  die  eeuwen  dan  toch  getuigen  moeten. 

Eindelijk  moet  hij  tegen  mij  bewijzen,  dat  Rousseau's  uitroep : 
"Que  d'hommes  entre  Dieu  et  moi"  niets  beteekent  en  op  begrips- 
verwarring steunt ,  en  wat  doet  hij  ?  Hij  beweert  dat  God  niet  op 
een  afstand  is  maar  wel  het  Godsfeit  en  h^  toont  alzoo  den  uitroep 
van  Eousseau  niet  eenmaal  te  begrijpen,  daar  Kousseau  juist 
van  den  zich  openbarenden  God ,  dus  van  de  Godsfeiteu  gewaagt. 

Daar  komt  een  nieuw  argument: 

III.  Ik  had  gezegd:  het  historisch  standpunt  gaat  van  eene 
psychologische  praemisse  uit,  namelijk:  psychologische  wonderen 
zijn  onmogelijk.  Ik  had  dit  door  een  voorbeeld  opgehelderd. 
Wanneer  ik  zeide:  Lukas  is  een  eerlijk  man  maar  heeft  u  voor 
zijn  pleizier  soms  bedrogen,  dan  roept  men  uit  "dat  is  onmogelijk.^ 

Dr.  de  Geer  beweert,  dat  hijdit  niet  uitroept,  maar  dat  hij  zegt: 
dit  is  niet  waar.  Ook  hier  toont  hij  niet  op  de  hoogte  te  zijn 
der  kwestie.  De  vraag  gold  of  men  a  priori  iets  vast  kon  stellen 
aangaande  de  geloofwaardigheid  van  een  geschrift.  Zegt  Dr.  de  Geer 
nu:  het  is  onwaar  dat  Lukas  mij  bedrogen  heeft,  dan  heeft  hij 
immers  het  aprioristische  standpunt  reeds  lang  verlaten,  dan 
heeft  hij  het  geschrift  zelf  reeds  ingezien,  hoe  weet  hij  anders 
dat  het  niet  waar  is?  Maar  de  kwestie  was  wederom  niet  of  Lukas 
mij  bedrogen  heeft  of  niet;  de  kwestie  was  of  ik,  toegegeven 
zelfs  dat  de  eerlijkheid  d.  i.  de  geloofwaardigheid  van  den  per- 
soon van  Lukas  voor  mij  vaststond,  hieruit  eenig  besluit  kon 
trekken  tot  de  waarheid  zijner  mededeelingen^  zonder  daarbij 
van  de  praemisse  uit  te  gaan:  psychologische  wonderen  zijn 
onmogelijk.  Of  het  nu  waar  is  of  niet,  dat  Lukas  mij  bedro- 
gen heeft,  dat  doet  niets  tot  de  zaak  af;  de  kwestie,  tusschen 
Dr.  Doedes  en  mij,  was  ot  ik  zonder  wijsgeerige praemisse  voormt 
kon  zeggen:  Lukas  zal  mij  niet  bedriegen.  Kon  ik  dit  niet 
vooruit    zeggen,    dan   verviel  natuurlijk  het  geheele  standpunt, 
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waarop  men  het  oordeel  over  de  geloofwaardigheid  van  feiten  van 
het  oordeel  over  den  aard  der  feiten  onafhankelijk  wil  maken. 

Over  dit  punt  in  kwestie  heeft  Dr.  de  Geer  wéér  geen  woord. 
Hij  roept  triomphantelijk :  ^Hij  (bl.  403)  zou  dan  niet  sseggen, 
^^dit  is  onmogelijk «'^  maar  ''dit  is  onwaar.'^  Eilieve,  met  welk 
regt  zoudt  gij  dat  zeggen?  Omdat  ik  u  het  tegendeel  niet  heb 
aangetoond.  Waar  moet  ik  u  dat  tegendeel  uit  aantoonen  P  Uit 
de  feiten?  Ik  moet  u  dus  een  feit  aantoonen,  waarin  L.  mij 
bedriegt.  Zeer  juist,  maar  dan  bevind  ik  mij  immers  weder 
midden  in  het  onderzoek  der  feiten.  Hoe  is  het  mogelijk,  dat 
de  G.  niet  zelf  inziet ,  hoe  hij  om  het  punt  heen  redeneert  Hij 
schrijft:  (bl.  404):  ''Of  Lnkas  eerlijk  man  zou  kunnen  zijn  en 
toch  op  eens  gaan  bedriegen,  de  mogelijkheid  of  onmogelijkheid 
daargelaten,  men  zal  het  feii  ontkennen.'^  Best,  maar  op  wat 
grond?  Toch  wel  op  grond  van  het  onderzoek,  naar  de  waar- 
heid van  het  feit  ingesteld?  Laat  de  kritiek  nu  van  eene  bepaalde 
mededeeling  van  Lukas  zeggen :  "Hier  spreekt  Lukas  onwaarheid/^ 
dan  kunt  gij  die  beweering  slechts  op  ééne  wijze  ontkennoi  om 
uioe  beweering  te  handhaven,  dat  liukas  een  eerlijk  mw  is. 
Gij  moet  nl.  komen  tot  het  onderzoek  van  het  feit  en  alzooin 
mijne  methode  vervallen.  Want  zegt  grj  tot  de  kritiek  dat  zij  onregt 
heeft,  omdat  Lukas  een  eerlijk  man  is,  dan  hebt  gij  onzin  ver- 
teld, aangezien  gij  dan  eenvoudig  gezegd  hebt:  "Lukas  is  een 
eerlijk  man.^^  Iemand  beweert,  hij  is  oneerlijk,  maar  hiervan 
roep  ik  uit  onwaar y  want  Lukas  is  een  eerlijk  manl  (sic?) 

Ziet  Dr.  de  Geer  niet  in,  dat  dit  «;an^  alleen  kracht  heeft,  wan- 
neer het  begrip  van  een  eerlijk  man  dat  van  iemand,  die  voor 
zijn  genoegen  liegt ,  onmogelijk  maakt  ?  Ik  blijf  dus  in  mijn  regt. 

IV.  Waar  ik  zeide:  "ik  wil  mij  door  geen  voorafgemaakt 
oordeel  laten  verhinderen,  om  voor  waar  of  onwaar  te  houden, 
wat  mij  al  of  niet  geloof  inboezemt  ,^^  vraagt  mij  de  heer  de 
Geer  of  ik  die  verklaring  getrouw  blijf  in  het  dagelijksche 
leven.  (pg.  404).  Eene  vrij  onbeteekeuende  vraag.  Wie  is  altijd 
historie-kritikua  in  het  dagelijksch  leven  ?  Wie  is  daar  vervelend 
genoeg  om  altijd  sceptisch  te  zijn?  Maar  de  vraag  is  wederom 
ontweken.  Laat  Dr.  de  Geer  mij  nu  aantoonen,  dat  ik  tot  mijne 
verklaring  aangaande  mijne  historisch-kritische  zelfstandigheid 
geen  regt  had ,  dat  zou  hout  hebben  gesneden ,  nu  maakt  hij  zich 
weder  van  de  kwestie  af,  door  de  onnoozele  vraag:  of  ik  in 
het  dagelijksche  leven  altijd  zoo  handel? 
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Doch  neen,  ook  hier  een  schijn-argument: 

(Pg.  406):  **Dr.  P.  zal  toch  de  mogelijkheid  niet  ontkennen  dat  een 
historie-kritikns  hiertoe  komt,  omdat  hij  de  plaats  voor  echt  houdt 
en  gezag  toekent  aan  hem  die  't  geval  verhaalt  ?"  Met  andere  woor- 
den, omdat  de  geloofwaardigheid:  '*bij  hem  zoo  onomstootelijk  vast- 
staat'' en  omdat  hij  een  histor.-kritisch  onderzoek  heeft  ingesteld?" 

Had  de  heer  de  Geer  Ae  kwestie  eenigzins  begrepen,  dan 
zon  hij  mij  deze  vraag  nooit  hebben  gedaan.  Hoe  wil  hij  van 
mij  vergen,  dat  ik  de  mogelijkheid  toegeef,  dat  iemand  een 
verhaal  aanneemt,  omdat  hij  de  plaats  voor  echt  houdt  en  om- 
dat hij  gezag  toekent  aan  hem  die  het  geval  verhaalt.  Hoe, 
ik  schrijf  een  gansch  opstel  om  aan  te  toonen,  dat  geen 
gezag  a  priori  vast  kan  staan  van  iemand,  die  voor  1800  jaar 
een  feit  verhaalde  en  nu  zegt  Dr.  de  Geer  goediglijk,  dat  ik  toch  de 
mogelijkheid  niet  ontkennen  zal ,  dat  zoodanig  een  gezag  vaststa. 
Ik  wil  de  mogelijkheid  niet  ontkennen  dat  de  Geer  zich  hier 
bepaald  vergist  en  zich  dus  in  zijne  goede  verwachtingen  aan- 
gaande mi]  bedriegt!  Maar  dit  daargelaten,  welk  een  argument! 

Dr.  de  G^er  gelooft  bijv.  het  verhaal  van  den  stater ,  omdaó  hij  de 
plaats  voor  echt  houdt.  Krachtig  bewijs!  Dat  de  plaats  echt 
is  wil  alleen  zeggen,  dat  zij  van  de  hand  des  oorspronkelijken 
schrijvers  afkomstig  is;  dat  nu  aan  dien  oorspronkelijken  schrijver 
gezag  toekomt,  dat  was  juist  de  vraag,  maar  daarover  weder  geen 
woord;  slechts  de  ongerijmde  verwachting  dat  ik  demogelijkheid 
niet  zal  ontkennen ,  dat  iemand  gezag  aan  den  oorspronkelijken 
schrijver  regtmatig  toekent,  en  op  dien  grond  zijn  verhaal  gelooft. 

Wij  ontvangen  weder  een  argument,  pg.  407,  van  geen  beter 
allooi  dan  de  vorigen. 

VI.  Ik  gaf  toe,  tot  de  absolute  geloofwaardigheid  der  Evan- 
gelische berigten  en  gros  gekomen  te  zijn.  Hierdoor  wil  Dr.  de 
Geer  mij  dwingen  ook  de  bijzonderheden  voor  geloofwaardig  te 
houden,  wanneer  het  bijv.  blijkt,  dat  de  bijzonderheden  van 
meerdere  berigten  overeenstemmen,  dat  eigen  fouten  door  den 
schrijver  niet  verzwegen  worden,  enz.  enz.  Maar  hier  is  Dr.  de 
Geer  wederom  midden  in  het  onderzoek  der  feiten.  Om  de  ge- 
loofwaardigheid van  een  geschrift  vast  te  stellen,  onderzocht 
hij,  geheel  naar  mijne  methode,  den  aard  van  dat  geschrift. 

Waarom  bestrijdt  hij  mij  dan?  Telkens  waar  hij  historisch- 
kritisch  redeneert  of  handelt  moet  hij  geheel  en  al  in  mijn  gild 
komen,  en  hij  heeft  nog  met  geen  eukel  bewijs  gestaafd,    dat 
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'^de  eenige  redelijke  methode  in  historische  kritiek  die  is  welke 
van  het  onderzoek  naar  den  schrijver  aitgaat/'  Ik  geloof  dos 
dat  Dr.  de  Geer  de  handhaving  van  het  zoogenaamd  historisch 
standpunt,  zouder  veel  schade  voor  de  wetenschap,  gerustelijk 
aan  Dr.  Doedes  had  kunnen  overlaten. 

Nu  komt  eindelijk  de  geliefkoosde  redeneering  voor  den  dag : 
(pg.  407)  ''wat  betreft  de  algemeen  geldende  wetten,  die  men 
door  ervaring  leert  kennen,  daargelaten  hunne  {hare)  verander- 
lijkheid^  achten  wij  ze  ook  ongeschikt  om  er  de  feiten,  in  de 
H.  S.  vermeld,  naar  te  beoordeelen,  want  met  Christus^  komst 
op  de  wereld,  trad  er  eene  nieuwe  schepping  in.  God  was  im- 
manent op  geheel  bijzondere  wijze,  ^t  is  dus  niet  mogelijk, 
hetgeen  toen  plaats  had,  te  beoordeelen  naar  de  algemeen  gel- 
dende wetten,  die  wij  anders  waarnemen.*' 

Dit  is  weder  de  theologische  of  supranaturalistische  achter- 
deur. De  heer  de  Geer  weet  weer  zeer  veel,  wat  wij,  gewone 
menschen ,  niet  weten.  Primo  weet  hij ,  dat  de  algemeen  geldende 
wetten  veranderlijk  zijn.  Hoe  weet  hij  dat?  Toch  niet  a  priori? 
Hij  zal  het  dan  weten  door  de  ervaring.  —  Maar  dan  is  een 
zijner  gronden  reeds  empirisch.  Buitendien,  welk  een  argument ! 
Laat  het  vaststaan,  (ik  heb  er  evenwel  nooit  iets  van  gehoord) 
dat  de  algemeen  geldende  wetten  veranderlijk  zijn,  wat  bewijst 
dit?  Gij  moet  mij  bewijzen,  dat  zij  toen  en  toen ,  op  dat  bepaalde 
oogenblik  werkelijk  eene  verandering  ondergaan  hebben;  anders 
bewijst  gij  niets.  En  al  ware  de  wet  eene  veranderlijke,  zal  dan 
die  veranderlijkheid  zelve  niet  aan  wetten  onderworpen  zijn! 

Maar  Dr.  de  Geer  weet  nog  meer:  ''Met  Christus  komst  trad 
eene  nieuwe  schepping  in.^'  Dit  begrijp  ik  niet.  Wat  is  een 
nieuwe  schepping,  wat  is  een  nieuwe  schepping  die  intreedt? 
Is  die  nieuwe  schepping  zedelijk  of  physiek  of  beiden,  wat  zijn 
de  wetten  dier  schepping  ?  . . . ,  wetten  ?  foei ,  wetten  in  eene 
theologische  schepping,  maar  als  daar  wetten  waren,  dan  hadden 
wij  de  handen  immers  niet  meer  vrij  1 

In  eene  theologische  schepping  hebt  gij,  gelijk  het  behoort, 
alleen  ^^diepste  gronden ,  vermoedens  van  dieper  liggende  verban- 
den ^  theïstische  en  alles  gedoogende  Godsbegrippen  ^  diep  in  de 
stoffelijke  wereld  ingrijpende  geestesverschijnselen^  —  en  dat  goed ! 

Het  is  waar  ook! 

Dr.  de  Geer  weet  nog  meer:  God  was  bij  het  intreden  dier 
schepping,    immanent    op   geheel    bijzondere    wijze.     Men    zou 


REPLIEK   AAN   BS.   BB   GEER.  465 

zeggen,  hoe  weet  Dr.  de  Oeer  dat  zoo?  Maar  buitendien,  wat 
is  eene  immanentie  op  eene  bijzondere  wijze?  Dit  is  ook  eene 
nieuwe  schepping.  Immanent  is  immanent,  maar  bijzonder  im- 
manent, wat  is  dat?  Laat  ons  immanent  (eenvoudig  kortheids- 
halve) vertalen  door  vol.  Wat  beteekent  dan  ''vol  op  geheel 
bijzondere  wijze?" 

En  eindelijk  uit  deze  twee  (onbewezene  en  ongerijmde)  feiten : 
dat  met  Christus^  komst  eene  nieuwe  schepping  intrad  en  dat 
God  hierbij  immanent  was  op  geheel  bijzondere  wijze  moet  voort* 
vloeijen  dat  wij,  hetgeen  wij  in  de  Schrift  vinden,  ook  mede  tot 
onze.  wetsvorming  moeten  opnemen,  met  dien  verstande  dat  wij 
dan  zeggen  moeten:  dit  of  dat  kan  plaats  gehad  hebben,  want 
het  heeft  toen  plaats  gehad.  En  hoe  weet  ik,  dat  het  plaats 
heeft  gehad?  Omdat  met  Christus^  komst  eene  nieuwe  schep- 
ping intrad  en  God  toen  op  geheel  bijzondere  wijze  immanent 
was.  Een  fraai  hist.-kritisch  argument.  Maar  de  kwestie  is  juist 
of  het  heeft  plaats  gehad. 

Nu  wordt  de  heer  de  Geer  geestig  (pag.  408).  Wanneer 
wij  niet  doen,  wat  hij  zegt,  dan  is  het,  even  alsof  wij  erken- 
den de  onmogelijkheid  dat  het  op  Zondag  kerk  ware,  omdat 
het  6  dagen  lang  geen  kerk  is  geweest.  (Sic>!) 

Ik  wensch  Dr.  de  Geer  op  deze  aardigheid  bij  de  lezers  van 
Ernst  en  Yrede  veel  succes! 

Hij  heeft  duidelijke  begrippen  van  natuurwetten,  wanneer  hij 
ze  gelijk  stelt  met  het  feit  en  met  den  regel:  in  zes  dagen  geen 
kerk,  dus  ook  niet  den  zevenden  dag. 

Het  verdere  is  filosofisch.  Daar  is  "eene  eenheid  van  geest 
en  stof,  eene  inwerking  van  den  geest  op  de  stof"  enz.  enz. 
(pag.  408);  waar  de  heer  de  Geer  natuurlijk  even  veel  van 
weet,  als  ik  of  een  ander. 

Nog  eene  opmerking:  Men  zou  meenen  dat  Dr,  de  Geer,  die 
de  geloofwaardigheid  des  schrijvers  onafhankelijk  van  hunne 
geschriften  wil  doen  vaststaan,  nu  ook  vrij  wat  aangaande  de 
schrijvers  wisti  Het  lijkt  er  niet  naarl  Pg.  44  houdt  hij 
vol,  dat  *^mj  betrekkelijk  heel  weinig  weten  van  mannen^  die 
voor  achttien  eeuwen  leefden?  Hier  werpt  de  Heer  de  Geer  zijne 
eigene  glazen  in,  en  geeft  mij  eigenlijk  het  pleit  gewonnen. 
Juist  omdat  wij  van  mannen,  die  18  eeuwen  geleden  leefden, 
betrekkelijk  zoo  heel  weinig  en  in  het  algemeen  zoo  weinig  met 
volkomene   zekerheid   weten,    daarom  en  daarom  alleen  heb  ik 

I.  Jg.  32 
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beweerd,  dat  de  vraag  naar  de  schriften,  die  naar  de  schrijvers 
vooraf  moet  gaan. 

Eindelijk,  om  mij  te  brandmerken  in  de  oogen  van  het 
ernstig  en  vredig  publiek,  geeft  Dr.  de  Geer  eene  verkeerde 
voorstelliug  mijner  denkbeelden.     Hij  schrijft: 

'*Na  is  er  dus  (411)  volstrekt  geen  sprake  meer  of  de  overige 
gronden  voor  geloofwaardigheid  los  of  vast  zijn,  dit  doet  er 
niet  toe,  rede  en  gevoel  zijn  dus  de  scheidsregters ,  is  dit  niet, 
is  het  empirisch  standpunt  in  H  geheel,  niet  eenvoudig  het 
fotianaliatUch  standpunt."^  Het  woord  raiianalisüseh  moet  er 
inkomen,  natuurlijk! 

Met  welk  regt  evenwel  beweert  Dr.  de  Geer,  dat  het  er  bij  mij 
niets  toe  doet  of  de  overige  gronden  voor  geloofwaardigheid  los 
of  vast  zijnP  Wanneer  ik  mij  zooveel  moeite  heb  gegeven  om 
aan  te  toonen ,  hoe  vast  de  gronden  staan  moeten  voor  ik  mijn 
oordeel  uitspreek,  wanneer  ik  nog  onlangs  aan  mijn  vriend 
Tiele  heb  beleden ,  dat  ik  niet  geacht  wilde  worden  de  vereisch- 
ten  voor  een  historie-kritikus  te  hebben  uitgeput,  wat  beweegt 
dan  den  heer  de  Geer,  om  in  het  Tijdêchrift  Ernêt  en  Vrede 
een  leugen  neer  te  schrijven,  en  van  mij  te  beweeren,  dat  ik 
mij  om  de  losheid  of  vastheid  der  gronden  niet  zoozeer  bekom- 
mer, maar  eenvoudig,  op  rationalistische  wijze,  rede  en  gevoel 
tot  scheidsregters  maak? 

Zoo  heeft  de  heer  de  la  Saussaye  het  dan  waarschijnlijk 
andermaal  noodig  gekeurd  een^  zijner  philosophische  vrienden 
uit  te  noodigen  om  mij  in  zijn  Tijdschrift  voor  de  nederl. 
herv,  kerk  te  bestrijden. 

De  heer  Bakker  Korff,  die  in  der  tijd  meende  dat  ik  "^een 
te  goed  hart^  had  en  de  Geer,  die  mij  thands  een  warm  hart 
toeschrijft  (waartoe  die  teemige  verzekeringen  wel  dienen  mo- 
gen?) hebben  zich  zeker  met  het  bespreken  van  vrij  afgetrok- 
kene  en  zuiver  wetenschappelijke  vraagstukken  bij  de  nederl. 
herv.  kerk  verdienstelijk  gemaakt.  Ik  begin  evenwel  in  de 
schatting  van  E.  en  V.  te  rijzen.  Eerst  was  ik  een  communist, 
een  atheïst,  een  pantheïst,  maar  dat  wou  geen  mensch  gelooven; 
nu  ben  ik  een  rationalist  geworden;  dit  alles  in  het  kampioen- 
tijdschrift der  Unie,  welke  Unie  onlangs  tot  groote  geruststel- 
ling der  Christelijke  kerk  (en  plein  dix-neuvième  siècle)  heeft 
uitgemaakt,  dat  de  liefde  het  hoogste  is. 

Het  is  opmerkelijk ,  dat  Ernst  en  Yrede  slechts  twee  rigtingen 


REPLIEK  AAN   DS.   DE   6££B.  467 

niet  lijden  kan,  terwijl  het  aan  alle  andere  rigtingen,  op  ethi- 
schen  grondslag,  den  kus  des  vredes  met  milden  zin  aanbiedt. 

Die  twee  rigtingen  zijn  de  oud-orthodoxe,  (bijv.  door  de 
HH.  Schwartz  en  da  Costa  vertegenwoordigd)  en  de  gansch 
modem  liberale  of  empirische  rigting.  De  separatistische  en 
de  anti-speculatieve  beweging  is  gelijkelijk  Ernst  en  Vredes 
dood  vijandin.  En  dit  wil  zeggen,  overgezet  zijnde,  gij  zult  niet 
orthodoxer  en  niet  liberaler  zijn  dan  Ernst  en  Yrede,  anders 
zal  ik  u  in  naam  der  nnie,  ter  bevordering  der  Christelijke 
verdraagzaamheid,  in  het  tijdschrift  Ernst  en  Vrede,  of  voor 
een  vreemdeling,  of  voor  een  rationalist  uitmaken. 

Ik  zeg  dit  niet  uit  bitterheid,  maar  alleen  om  in  bedenking 
te  geven  of  het  niet  beter  ware  dergelijke  groote  woorden,  als 
Unie,  etbisch-irenisch  enz.  achterwege  te  laten,  wanneer  men 
zoo  goed  als  iemand  anders  zijne  sterke  antipathiën  heeft,  en 
zoo  min  als  iemand  anders  altijd  even  edel  zijn  tegenstander 
bestrijdt.  Het  doet  mij  leed,  dat  het  mijzelven  geldt,  en  of- 
schoon E.  en  V.  mij  nooit  met  rust  heeft  gelaten,  heb  ik  tot 
hiertoe  gezwegen,  toch  wil  ik  in  het  belang  der  waarheid,  die 
ook  door  E.  en  Vrede  gezocht  wordt,  de  ernstige  vraag  niet  lan- 
ger terughouden,  of  hef  nu  Christelijk  is,  in  een  populair  tqd^ 
schrift,  een  medeprediker  des  Evangelies  allerlei  afgesleten  scheld- 
namen naar  het  hoofd  te  laten  werpen,  en  dat  door  middel  van 
een  ouden  Hegeliaan,  wiens  Christendom  toch  ook  aan  Ernst 
en  Vrede  niet  zwaar  bevallen  zal,  of  door  iemand  die,  blijkens 
mijne  repliek,  niet  eenmaal  op  de  hoogte  is  der  kwestie?    A.  P. 

P.S.  In  het  laatste  N°.  van  Ernst  en  Vrede  vinden  wij  pg. 
464,  onder,  weder  eene  eigenaardige  bekentenis  van  den  B»edak- 
teur.  ^'De  hoogste  geschilpunten  zijn  niet  van  exegetischen 
aard  en  kunnen  ook  niet  op  exegetischen  weg  vereffend  worden.*^ 
Wat  blijft  hierbij  over  van  het  gezag  der  schrift  ?  Zal  de  Schrift 
een  gezag  hebben  en  zal  dan  de  eenvoudige  uitlegging  van  hare 
woorden  niet  eenmaal  in  staat  zijn  de  hoogste  geschilpunten  te 
vereffenen.  Maar  is  dit  het  gevoelen  des  Bedakteurs,  dan  ware 
het,  dnnkt  ons,  ten  einde  alle  misverstand  bij  de  goegemeente 
te  voorkomen,  wenschelijk  geweest,  dat  deze  ketterij  niet  ter 
loops  met  kleine  letter  in  eene  noot,  maar  zeer  duidelijk  en 
uitvoerig  in  den  tekst  vermeld  stond. 

De  Eedakteur  is  het  dus  niet  eens  met  degenen  die  voor  het 
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"daar  staat  geschreven"  nederig  en  geloovig  buigen.  Want  als 
het  voor  hem  uitgemaakt  is,  wat  er  geschreven  staat ,  dan  heeft 
hij  nog  onvereffende  geschilpunten. 

Waardoor  moeten  die  geschilpunten  bij  hem  nu  vereffend 
worden?     Dit  wordt  niet  medegedeeld. 

Hier  zal  het  antwoord  wel  moeten  luiden  :  door  de  dogma- 
tiek.    Dit  is  echter  of  mysticisme  of  zoogenaamd  rationalisme ! 

Want  men  bedoelt  dan  of  eene  inwendige  verlichting,  een 
geestelijk  verstaan  der  Schrift,  omdat  Qod  ons  geeft  deze  din- 
gen alzoo  te  verstaan;  of  men  maakt  de  rede,  de  feilbare,  de 
bedorvene  menschelijke  rede  tot  eenig  inêirument  om  de  hoogste 
geschilpunten  in  theologicis  te  vereffenen. 

Maar  waarom  moet  dat  gevoelen  nu  weder  in  zulk  een  duis- 
tere en  voor  de  geloovigen  onbegrijpelijke  phrase  gewikkeld 
worden?  Zeg  niet:  de  hoogste  geschilpunten  kunnen  .op  exege- 
tischen  weg  niet  vereffend  worden,  maar  zeg  eenvoudig,  voor 
de  hoogste  geschilpunten  baat  ons  het  gezag  der  Schrift  niet. 
Dan  begrijpt  men  U.  En  dit  moet  gezegd  worden;  want 
heeft  men  aan  het  "daar  staat  geschreven"  niet  genoeg,  dan  moet 
er  bij  het  gezag  der  Schrift  nog  iets  komen.  Dit  is  mysticisme 
of  rationalisme.     Tertium  non  datur. 

Maar  ik  weuschte  wel  Ie  dernier  mot  van  den  Bedaktenr  op 
dit  punt  te  vernemen  en  van  hem  te  hooren,  waarom  de  hoog- 
ste geschilpunten  niet  van  exegetischen  aard  zijn  en  waarom 
zij  ook  niet  op  exegetischen  weg  kunnen  vereffend  worden? 

Wanneer  de  schrijvers  des  N.  T.  bijv.  gezag  hebben,  zie  ik 
daar  niets  geen  bezwaar  in. 

Wat  een  schrijver  heeft  willen  zeggen,  zal  toch  wel  alleen 
door  de  exegese  kunnen  worden  uitgemaakt. 

Welnu,  heeft  dan,  wat  een  schrijver  gezegd  heeft,  gezag,  dan 
maakt  zijn  woord  het  hoogste  geschilpunt  op  eens  uit. 

Dat  woord  is  ['op  exegetischen  weg  gevonden. 

Dus,  hebben  de  N.  T.  schrijvers  gezag,  dan  zijn  de  hoogste 
geschilpunten  van  exegetischen  aard. 

Zijn  zij  voor  den  Redakteur  van  E.  en  V.  toch  niet  van  exegeti- 
schen aard,  dan  hebben  deN.T.  schrijvers  voor  hem  ook  geen  gezag. 

Dan   moet  van  deze  nieuwe  concessie  acte  gehouden  worden. 


TWEE  NIEUWE  GODGELEERDE 
TIJDSCHRIFTEN. 


I. 

Met  1  Januarij  1858  komt  onder  redaktie  van  A.  Wilgen- 
feld,  D.  phil.,  licent.  en  professor  der  theologie  in  Jena,  nit 
eene  "Zeitschrift  für  Wissenschaftliche  Theologie,  in  verbin- 
dang  mit  mehreren  gelehrten.'^  Onder  dezen  lazen  wij  denamen 
o.  a.  van  Baar,  Hitzig,  Köstlin,  Rückert,  Schwartz,  Yolckmar, 
Zeiler  enz. 

Die  namen  beloven  nog  al  iets  belangrijks. 

De  eerste  aflevering,  die  nu  verschenen  is  behelst  een  voor- 
rede van  Hilgenfeld  over  "die  wissenschaftliche  Theologie  nnd 
ihre  gegenwartige  Aufgabe;  Rückerty  der  Abendmahlsstreit  des 
Mittelalters.  Hilgenfeld^  das  Urchristenthom  and  seine  nenes- 
ten  Searbeitungen  von  Lechler  and  Ritschl.  F(7»  J?a»r ,  Bemer- 
kungen  über  die  Bedeatang  des  Worten  Kxviv.  Hilgenfeld^ 
Noch  ein  wort  über  den  Faschasheit.  Herrn  Dr.  StickeFs  Er- 
klarung  eines  Gebet  der  Elkesaiten ,  mitgetheilt  von  A.  Hilgenfeld. 

Het  zal  niet  onbelangrijk  zijn  Hilgenfelds  oordeel  over  Lech- 
ler^) te  vernemen,  Lechler,  wiens  "bekroonde  wetenschap" 
toch  wel  niet  de  kritiek  behoeft  te  ontwapenen.  Of  moet  thands 
het  chiliasme  gaan  rusten  op  het  gezag  van  Teylers  genootschap 
en  op  het  gezag  der  bekroonde  wetenschap? 

Hilgenfeld  schrijft:  "Wenn  sich  also  ein  Lechler  in  seiner 
gekröuten  Freisschrift  mit  dem  glanzenden  Schei ne  eines  Ver- 


1)  Lechler  schreef  mij,  dat  ik  hem  op  sommige  pnnten  onregtvaardig  beoor* 
deeld  heb,  ik  hoop  das  later  mfJD  oordeel  over  zfjn  werk  ait?oeriger te motiveeren. 
(Zi6  N«.  IV  pg.  288—804). 
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theidigers  des  Christenthums  den  kritischen  Gegnern  gegenüber- 
stellt,  welche  auf  nichts  Geringeres  als  auf  den  Umstnrz  des 
Christenthums  hin  arbeiten  sollen,  indem  sie  eine  Entzweiung 
der  Urapostel  und  des  Paulus  '*in  demjenigen,  was  das 
Wesentliche  des  Christenthums  ausmacht/'  behaupten. . . .  So 
möchte  ich  von  vorn  herein  das  Bedenken  erheben,  ob  man 
einem  Manne  so  ohne  weiteres  glauben  darf  welcher  in  einem 
Athemzuge  der  nenern  Kritik  den  Yorwurf  machen  kann ,  dass 
sie  das  Christenthum  nur,  als  Menschengedanke  und  Menschen- 
that  (wie  wenn  der  gottmenschliche  Ursprung  des  Christenthums 
geleugnet  würde!)  ansehe,  und  ihr  gleichwohl  das  Verdienst 
noch  nachrühmt,  dass  ihre  Forschungen  von  dem  ^'Streben  nach 
befriedigender  Einsicht  in  den  realgeschichtlichen ,  in  den  acht 
menschlichen  Entwickelungsgang  des  Urchristenthums^'  aus- 
gegangen  seien. 

En  hoe  hij  oordeelt  over  Lechlers  behandeling  eener  detail- 
kwestie moge,  naar  aanleiding  van  het  Jerusalemsche  Apostel- 
dekreet, uit  de  volgende  woorden  blijken: 

Es  reicht  auch  nicht  zu,  was  Lechlera.a.  O.  S.  400  bemerkt: 
Paulus  habe  die  sachlichen  Verhandlungen  auf  dem  Apostelcon- 
vent deshalb  übergehen  können,  weil  es  ihm  eben  nur  auf  die 
Eeststellung  seiner  angegriffenen  persönlichen  Auctoritat  ange- 
kommen  sei.  Dass  die  Gegner  ihn  mit  der  Zahl  batten  schlagen 
wollen ,  erhellt  aus  keiner  einzigen  Stelle.  Darum  kam  es  auch 
nicht  darauf  au,  dass  Paulus  sich  auf  das  Gewicht einer grossen 
Yersammlung  und  der  ganzen  Gemeinde  zu  Jerusalem  berief.  Wohl 
da  die  Gegner  auf  weinige,  hervorragende,  Persönlichkeiten  sich 
stützten,  war  es  erwünscht,  dass  er  gerade  diesen  Saulen  fnr 
sich  sprechen  lassen  könnte."  Warum  lasst  er  sie  denn,  wenn 
er  doch  hauptsachlich  auf  ihr  Ansehn  ankam ,  nicht  auch  fur 
die  Sache,  die  er  hier  zu  vertheidigen  hatte,  fiir  die  Oesetzes- 
freiheit  der  Heidenchristen  sprechen?  Die  Gegner  wollten  ihn 
zwar  nicht  mit  der  blossen  Zahl,  wohl  aber  mit  der  Auktoritat 
schlagen,  die  an  den  Uraposteln  und  an  der  Urgemeinde  haf- 
tete.  Warum  sollte  er  sich  in  dieser  brennenden  Streitfrage 
nicht  ausdrücklich  auf  die  Beschlüsse  Apg.  a  15  berufen  haben? 
Es  ist  ein  blosses  Zeichen  der  Yerlegenheit ,  wenn  Lechler  gar 
vermuthet,  die  Gegner  haben  den  Apostelconvent  zum  Nachtheil 
der  Ehre  des  Apostels  ausgebeutet  und  als  Beweis  seiner  Abhan- 
gigkeit    von    den    Uraposteln   benutzt.     Dann   war   es  ja  noch 
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unerklarlioher ,  als  es  schon  an  sich  ist,  dass  Paulus  dieöffent- 
liche  Yersammlang,  die  ein  ungünstiges  Licht  auf  seine  apos- 
tolische Selbstandigkeit  werfen  konnte,  nich  weiter  berührt  ha- 
ben  sollte.  So  vermehren  die  Ausflüchter  der  neoern  Apologeten 
nar  die  sachlichen  Schwierigkeiten. 

En  verder :  Es  wird  also wohl «  trotz  aller  Einreden  der  jetzigen 
Apologeten ,  nach  dem  klaren  Zeugniss  des  Galaterbriefs ,  dabei- 
bleiben ,  dass  Paulus ,  nach  dem  er  den  Yersuch  der  Beschneidung 
des  Titus  standhaft  abgewehrt  hatte,  sich  gar  keine  Zuslltze 
zn  der  Darlegung  seiner  Grundsatze  machen  liess,  wie  es  nach 
der  Apostelgesch.  der  Fall  gewesen  sein  würde. 

Eindelijk:  Die  Urapostel  und  die  Urgemeinde  könnten  sich 
höchstens  in  ein  duldendes  Yerhaltniss  zu  dem  pauiinischen 
Heidenchristenthum  setzen  and  dasselbe ,  solange  es  Gesetz  und 
Beschneidung  noch  nicht  angenommen  hatte,  immer  noch  nicht 
als  Mittberechtigen  and  ebenbürtig  ausehen,  dagegen  Paulus 
in  der  Grundüberzeugung  von  der  VollgüUigkeit  des  christli- 
chen  Glaubens  alles,  was  diese  Genagsamkeit  des  Glaubensb^- 
eintrachtigte ,  also  die  religiöse  Verpflichtung  za  Gesetz  und 
Beschneidung  auch  bei  jüdischen  Christen,  folgerichtig  verwer- 
fen  musste.  Daher  könnte  diese  vorlaufige  Yerstandigung 
nicht  ausreichen,  weil  die  Yerschiedenheit  der  beiderseitigen 
Standpuncte  in  den  concreten  Yerhaltnissen  bestimmt  hervor- 
treten  musste.  Das  Judenchristenthum  konnte  seinen  Trieb 
nicht  verleugnen,  die  neugegründeten  heiden-christlichen  Ge- 
meinden  durch  Gesetz  und  Beschneidung,  sowie  durch  Unterord- 
nnng  unter  die  Zwölfapostel  zu  sich  heranzuziehen ,  und  Paulus 
mnsste  in  der  überzeugung  von  der  Yollgültigkeit  des  gezet- 
sesfreien,  an  keine  volksthümlichen ,  schrankengebundenen  Chris- 
tenthums  allen  solchen  Yersuchen  den  kraftigsten  Widerstand 
leisten. 

In  zijne  voorrede  geeft  Hilgenfeld  een  zeer  bondig  en  helder 
overzigt  van  den  gang  der  duitsche  wetenschappelijke  theologie 
gedurende  de  laatste  honderd  jaren.  Yolgens  hem  is :  die  kri- 
tische G^schichtsforschung  anf  dem  Gebiete  des  Urchristenthums 
gerade  deshalb  der  wahre  Mittelpunkt  der  wissenschaftlichen 
Theologie  unserer  Zeit,  weil  sich  das  Becht  der  geschichtlichen 
Auflassung  überhaupt  in  dieser  wichtigsten  and  brennendsten 
Frage  entscheiden  mass. 

Hij  rekent  dan  ook  op  de  belangstelling  en  medewerking  van 


472  TWBB  NlfiUWB   GOBGBLBIBDS  TIJDSCHRIFTEN. 

allen,  wien  het  niet,  ''gleichgültig  sein  kann,  ob  in  der  The- 
ologie die  XJnwissenschaftlichkeit  oder  die  Wissenschaftlichkeit 
herrschty  nnd  ob  das  dentsche  Yolk  eine  zelotische,  der 
geistigen  Bildung  feindselige,  oder  aber  eine  wissenschaftlich 
durchgebildete  Geistlichkeit  haben  soU. 

Ik  geloof,  dat  dit  nieuwe  tijdschrift  ook  in  ons  Vaderland 
te  meer  aandacht  en  belangstelling  verdient,  aangezien  de  his- 
torische theologie  bij  ons  vel  eens  onder  de  dogmatische  en 
speculatieve  theologie  lijden  moet. 

n. 

Yelen  zullen  met  ingenomenheid  vernemen,  dat  de  Jaarboeken 
voor  wetenschappelijke  Theologie  eerlang  weder  herleven.  Onder 
dankbetuiging  voor  de  niet  geringe  belangstelling  in  mijn  tijd- 
schrift ondervonden ,  staak  ik  mijne  werkzaamheid  in  den  tegen- 
woordigen  vorm,  daar  ik,  door  vriendschappelijke  overeenkomst 
met  Dr.  Harting  deel  hebbende  aan  de  redaktie  der  nieuwe 
Jbb.,  gelegenheid  zal  vinden  mijne  werkzaamheid  in  dat  nieuwe 
en  toch  ook  oude  tijdschrift  voorttezetten.  Theologische  op- 
stellen, die  ik  nog  meer  bijzonder  onder  de  aandacht  van  het 
publiek  wensch  te  brengen,  hoop  ik  onder  een  algemeenen 
titel  stuksgewijs  van  tijd  tot  tijd  uittegeven. 

BOTTE  RO  AM  , 

December    1857.  A.  PIEESON. 
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